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रसागर हो ग्रंथ पूर्वी “ लिथोग्राफ ! ( शिळाम़ेस) वर छापून काढू- 
> > केला होता. परंतु त्यांत. शब्द तोडले 'नसल्यामुळें वाचण्यास फार 
ह इत असे. प्रस्तुत या ग्रंथाची सवे प्रकारची मालकी आमचे हाती 
। ठे आही होकांस कठिण पडूं नये हणून तो जाड व गुळगुळीत 
-__ ! उत्तमटाइपांनीं शब्द तोडून छापिला आहे. पुस्तकाचा साचा 
असा आहे. विचारसागर हा ग्रंथ मूळचा हिंदुस्थानी भाषेमध्ये 
__ पया महान्‌ सत्युरुषानें रंचिलेला आहे. त्याचा महाराष्ट्मापेत 
। ॥, ह्या. संपन्न सीताराम गणेश हरबरे यांनीं केला हा मुमुक्ष जनांवर 
/_ ठा उपकार आहे. विचारंसागर या अंथांत सात तरंग. आहेत. त्यां- 
न्या तरंगांत. अनुबंधचतुष्टयाचें वर्णन उत्तमः प्रकारे केलें आहे. 
प्रथम अनुबंधचतुष्टयाचे खंडन करून नंतर उत्तम़ प्रकार मॅ- 
तिसऱ्या तरंगांत सदगुरूची सेवा कशी करावी ह उत्तम 
सागेतळें आहे, चवथ्या तरंगांत शुभसंतति नांवाचा राजा व त्याचे 
मुलगे बडिळ तत्वहृष्टि, दुसरा अदृष्ट व तिसरा तर्कदृष्टि यांचें वर्णन 
करून नंतर तत्वद्ृष्टि नामक जो वडीळ मुलगा त्यास सहूरूनीं केलेला 
सांगितला आहे. पांचव्या तरंगांत अदृष्ट नामक द्वितीय शिप्य त्यास 
गुरूनीं केलेला उपदेश प्रकार वर्णिला आहि. सहाव्या तरंगांत तर्कदृष्टि 
तिसरा शिप्य यास “सदगुरूनीं केलेला उपदेश प्रकार उत्तम प्रकारे 
वणन केला आहे सातव्या तरंगांत बेद उपबेद, शाखे पुराणे, 
गनत्रय हीं सवे ब्रह्मप्राश्तीचींच साधर्ने आहेत असे सांगून शेवटीं शुभसं- 
॥ राजास त्याचा कनिष्ठ मुलगा जो तर्कदृष्टि यानें उत्तम प्रकारचा उपदेश 
आहे. बेदांताची अभिरुचि ज्यांस आहें त्या लोकांनीं हा अंथ अवश्य 
ठेवाबा. अ्ंथाच्या मानानं किंमत अगदीं अल्प हणजे दोन रुपये ठे- 
आहे. संस्कृत जाणणारे ब न जाणणारे या ग: घांसही हा ग्रंथ अत्यंत 
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. तरंग पहिला. 


श्रीगणेशाय नमः ॥ श्रीसरस्वत्ये नमः| श्रीगुरु परमात्म" 
- ने नमः ॥ अथ वस्तुनिर्देशरूपमंगलम्‌ ।॥ मूळ ओंव्या ॥ 
सुख नित्य विभ प्रकाश ॥ आणि आधार या नामख्यां- 
"स ॥ बुद्धिन जाणे परी ग्राह्य जो बुद्धीस ॥ तो मी 
शुद्धांश अपार ॥ १ ॥ माझा स्वरूपाब्थि अपार ॥ तेर्थे 
ब्रह्मा विष्णु महेश गणंद्र ॥ रवि शशि यम शक्ति कुबेर ॥ 
वरुणादि थोर लहरी पें ॥२॥ जो कृपाळ आणि सर्वेज्ञ॥ 
मनी त्हदयीं करिती ज्याचें ध्यान त्याचें होत उपाधी- 
.. “करून ॥ मिथ्या भान मजमाजीं ॥ ३॥ ज्यासी न जा- 
णून हे सवे जगतू ॥ आहे केवळ रज्जुसपेवत्‌ ॥ ज्याचे 
ठायीं नाहीं जाण सपे जगत्‌ ॥ तो मी स्वतंत्र आपेआप 
॥ ४ ॥ सुकृतींनीं सदा निष्काम । बोधमाप्तीस्तव भजा- 
वा राम॥ तो मी आहे आत्मा पूणेकाम ॥ करूं प्रणाम 
कोणापमती ॥ ५ ॥ बेदांतासिद्धांततलसार॥ ज्यामध्ये अ- 
सून अतिगंभीर ॥ असा सांग्रूंविचारसागर ॥ देखाने 
धीर आनेदती ॥ ६॥ सत्रभाष्यवार्तिकप्रभृूती ॥ अंथ 
संस्कृत केळ बहुतीं ॥ तथापि मी करतो भापषेपरती ॥././__ 
कळावया मंदमती अज्ञानां ॥ ७ ॥ 20 र 












टीका--यद्यपि भाषाग्रेथही बहत आहेत, तथापि अन्य ग्रंथेकरून आत्म 
वस्तूविषयी संदेह निवृत्त होत नाहीं; याविषयी हेतु सांगर्तो; कित्येकांनी 
तर श्रवण करून भाषाग्रंथ रचिले आहेत, जसे--पचभाषादि ग्रंथ आहेत, त्यां- 
ची प्रक्रिया कांहीं अंद्यांचे ठायी शास्त्रानुसार आहे आणि श्रवण केला जो अ- 
थे त्याचा यथाथ अथ अहण झाला नाही, हणन त्या अंद्यांच ठोयीं शाखत्विरु- 
द्ध प्रक्रिया आहे, झणन श्रवर्णेकरून कृत जे ग्रंथ त्या ग्रेंथकरून संदेहरहित 
. बोध होत नाहीं, आणीक कोणीं किंचित्‌ शास्त्रपठन करून भाषाग्रंथ रचिले आ- 
हेत, जसे--आत्मबोधादि ग्रंथ आहेत, परंतु तेणकरूनही संदेहरहित बोध होत 
नाहीं, कारण कीं त्यांमध्ये वेदांतप्रक्रिया संपूर्ण नाही, आणि विचारसागराच 
' ठायी संपूर्ण प्रक्रिया आहे, आणि वेदांतश्ाख्रानुसार' आहे, कोणत्या स्थानींही 
विरुद्ध नाहीं, आणि आत्मज्ञानोपयोगी पदार्थाचे निरूपण विस्तारंकरूम. केळे 


आहे, ह्मणून अन्य भाषाकृत ग्रंथांसमान नाहीं; किंतु सवे भाषाकृत म्रंथांहून | 
ग्रंथ उत्तम आहे 








॥ मूळ ओंब्या ।॥ 

जंव अनुबंध नाहींत ज्ञात ॥ तेव विवेकी नव्हती प्रत्रत्त॥। 
हं जाणती ते ऐकती ग्रंथ ॥ यास्तव प्रस्तुत ते अनुबंध 
सांगो रि ॥। क कक आणि संबंध ॥ कलक प्रयो्‌ 
. जन भसिद्ध ॥ ययाचे नाम अनुबंध । त्य 
अधिकरी ऐका ॥ १० ॥ ज्याचे अंतरीं मल विल्लेष 
नसून ॥ एक स्वरूपार्चेच आहे अज्ञान ॥ आणि साध 
नचतृष्टयसंपन्न ॥ तो नर जाण अधिकारी ॥ ११ ॥ | 

ठायीं मल, विक्षेप व आवरण असे तीन दोष असं- . 


य > क्क 
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॥ मूळ ओव्या ॥ र दर 
प्रथम विवेक आणि वैराग्य पूणे ॥ शमादि 
जाण ॥ काथिले साधनचतृष्टयाभिधान ॥ ऱ्य 
लक्षण सांगा. आधीं ॥१६२॥ अविनाशी आत्मा 
जॅगत्‌ त्याहून प्रतिकूळ॥ अर्से ज्ञान तो विवेक निर्मळ ।॥ 
साधन मूळ सर्वाशी ॥ १३॥ 

टीका--आत्मा अविनाशी ह्मणजे नाशरहित आहे, अचळ ह्मणजे क्रिया 
र आहे, जगत्‌ आत्म्याहून प्रतिकूळ हणजे विपरीतस्वभाववांन्‌ आहे, 
कसे विनाशि आणि चळरूप आहे या ज्ञानाचे नाम विवेक आहे. हा विवेक सर्व 
साधनांचे मूळ आहे; कारण कीं जर प्रथम विवेक होईल तर वैराग्यादि उत्तर 
धर्ने होतील आणि विवेक न होईल तर उत्तरसाधनें होत नाहींत. ह्मणून* 
राऱ्य, शमादि व मुमुक्षुता या सवीशीं विवेक मूळ आहे 
॥ अथ वेराग्यलक्षणं ॥ 
मूळ आंब्या. ॥ 
ब्रह्मलोकपर्यंत जे भोंग ॥ ते सवे जा करूं इच्छिता त्या 
ग ॥ वेदाथे ज्ञाते मुनी चांग ॥ वेराग्य सांग ह्मणती 
/ ___ळ यासी ॥ १४ ॥ अथ शमादिषटकसंपत्तिलक्षणं ॥ शम- 
_ दम श्रद्धा जाण ॥ उपरम आणि समाधान ॥ साहावी 
_ तितिक्षा हे अभिधान ॥ भिन्नभिन्न निरूपिलं ॥ १५ ॥ ्ा > 
_ मन परतवाव विषयांपासून॥ यासच शम म्हणती जाण॥ 
जे दमन ॥ विचारसुज् व पवभरी ६५ 
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मूळ 

ब्रह्ममाप्ति आणे वंधार्भश्राच ॥हीच मोक्षाची स्वरूपस्थि | 
ति॥ त्याची तीव्र इच्छा जी चित्तीं। ती पुमुक्षुता हणती . 

मुनिवर ॥ २१॥ विवेकादे चार साधने जाण ॥ श्र4- 
मनन निदिध्यासन॥ आणि तत्वंपदाथोचे शोधन ॥ 
हीं ही लो अष्ट साधनं जाण ज्ञानाची ॥ २२॥ही अष्टसाधने 
__ आहेत अंतरंग ॥ आणि यज्ञादिक तीं वहिरंग ॥ जि- | 
_ ज्ञासूनें धरावी अंतरंग॥बहिरंगाचा संग त्यागावा!!२३॥ 
हीका-- श्रवणाचे ठायीं अथवा ज्ञानाचे ठायीं ज्याचें प्रत्यक्ष फळ होते 
साधन ह्मणविं. त्यांत बिवेकादि चार साधनांचा श्रवणामध्यें 


कारण कीं विवेकादिकांवांचून बहिर्मुख पुरुषांना श्रवण घडत नाहीं. 


वड वी). 'ज्यनळयळ््न् 


















कीं विवेकांदिकांचा श्रवणामध्ये उपयोग आहे आणि 
ज्ञानामध्ये उपयोग आहे, हणून विवेकांदिकांच्या अपेक्षंकरून श्रवणादिक 
यर्द्यपि मनर्व ग्रंथांमध्ये विवेकादि चतुष्टयासी अंतरंगत्व बोलेल आहे, 
रंगत्व, तथापि श्रवणादेज्ञानसाधनांचे ठायीं विवेकादिकांचे प्रत्यक्षफळ प यो ढे 
हणून श्रवणादिवत्‌ विवेकादिकही जिज्ञासूळा आह्य आहेत, यज्ञादिवत्‌ त्य 
नाहींत, हणून अंतरंग आहेतु; आणि यज्ञादिकांच्या अपेक्षेकरूनही अंतरंग आहेत. 
हणून अंतर्‌ंगत्व बोलिलें. आतां विवेकॅकरून पाहिलें तर मुख्य 
त्त्वमस्थादिमहावाक्य आहे, श्रवणादिक नाहींत. कारण कीं युक्तीकरून 
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हरि (०५ ४१... 
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अहित; झणूंन ज्ञानप्रतिबेधनाशद्वारा श्रवणादित्रय ज्ञानहेतु बोलिळे, न साक्षातहेतु. 
कारण कौंज्ञानाचे साक्षात्साधन श्रोत्रसंबंधी वेदांतवाक्य आहे.ते वेदांतवाक्‍्य द्वि 
कार आहि. एक अवांतरवाक्‍्य, दुसरें महावाक्य. त्यांत जीवाचे अथवा परमात्म्याचे 
स्वरूपबोधक जं वाक्‍य ते अवांतर वाक्‍य हणावे, आणि जीवपरमात्म्याची एकता 
बोधक जे वाक्य ते महावाक्य ह्मणार्वे. अवांतर वार्क्यकरून परोक्षेज्ञान होते आणि 
महावार्क्येकरून अपरोक्षज्ञान होते. ब्रह्म आहे हें परोक्षज्ञान ह्मणावे. मी त्र्य 
आहे हे अपरोक्षज्ञान ह्मणावें. तूं ब्रश्न आहेस अस आचार्यांनी उच्चारण केलें 
जे वाक्‍य त्यांचा श्रोत्रद्वारा संबंध होतांच श्रोत्याशीं मी ब्रह्म आहे अस अप 
'रोक्षज्ञान होतें. श्रोत्यासी कणंद्वारा वाक्यसंबंध न्‌ झाला तर ज्ञान होत नाही 
याकरतां श्रोत्रसंबंधी महावाक्‍्यच ज्ञानासी हेतु आहे. परंतु श्रोत्रसंबंधी अवांतर 
वाक्‍य परोक्षज्ञानासी हेतु आहे आणि श्रोत्रसंबंधी महावाक्य अपरीक्षज्ञानासी ' 
हेतु आहे, ह्मणून महावार्क्येकरून सवीना अपरोक्षज्ञान होतें, न परोक्षज्ञान. आतां 
कित्येकांचे असं मत आहे कीं, श्रवणमनननिदिध्यासनासहित महावाक्‍्येकरून 
अपरोक्षज्ञान होते. केवळ वार्क्येकरून परोक्षज्ञान होते, न अपरोक्षज्ञान. आणि 
जर हणाल कीं वार्क्येकरूनच अपरोक्षज्ञान होतें तर श्रवणादिक व्यर्थ होतील, 
. यर्द्यपि सिद्धांतमतीं केवळ वार्क्येकरून अपरोक्षज्ञान होते, आणि श्रवणादिर्कॅ- 
करून असंभावनादि निवृत्त होतात, ह्मणून श्रवणादिक व्यथे नाहींत. तथापि 
' ज्या वस्तूचे अपरोक्षज्ञान होतें त्याविषयी असंभावना विपरीतभावना संभवत 











होते. जसा दशम आहे, या प्रकारें आहे असा शब्दाने बोधित केला जो 
त समीप दशम त्याचे परोक्षज्ञान होतें आणि जेव्हां अब्यवहित वस्तु 
आहे असा शब्दबोध करतो तेव्हां अव्यवहित वस्तूचे अपरोक्षज्ञान होतें, 
परोक्षज्ञान. जसा, तूं दशम आहेस, एवं शब्दाने बोधित केला जो द 
त्याचें अपरोक्षज्ञान होतें. तद्वत्‌ ब्रह्म सवीचा आत्मा आहे, हणून अत्यंत अव्य- 
वहित आहे, त्यासच अवांतरवाक्‍्य ब्रझ्मास्ति असा बोध करतें, हणून अव्यव- 
हित ब्रह्माचेंही अवांतर वाक्‍येकरून परोक्षज्ञान होते. आणि दशम तूं आहेस 
या वाक्याचे परी महावाक्य श्रोत्यांसी आत्मरूपकरून ब्रह्माचा बोध करते, 
झणून महोवाकयेंकरूव अव्यवहित ब्रह्माचे परोक्षज्ञान संभवत नाहीं, किंतु अ- 
परोक्षज्ञान होते, आणीक झणाल कीं ज्याचे अपरोक्षज्ञान होतें त्याविषयीं असं- 
भावनादि संभवत नाहीत, ह्मणून श्रवणादिक व्यथ्न होतीह, ही शंका घडत 
नाहीं. कारण कीं जसें राजासी भळछूंचे नेलैकरून अपरोक्षज्ञान झालें असताह 
ह वि आही झाली नाहीं, ही कथा या अंथांत पेचम तरंगामर्ध्य 
आहे, न ब्रह्माचे अपरोक्ष ज्ञान होतें. परंतु ज्याच्या बुद्धीचे 
ठायीं असंभावनादि दोष आहेत त्यास तें दोषयुक्त ज्ञान फलहेतु होत नाहीं, 
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॥ इति अधिकारी वर्णनं ॥ अथ सेबधवणेनं ॥ 
॥ मूळ ओंव्या ॥ 
॥ प्रातिपादक आणि प्रतिपाद्यता ।। हा ग्रॅथव्रह्मसंबंध तत्वतां । 
॥ साप्य प्रापकादि फलता । संबंध तत्वतां अधिकारिया ॥ २४॥ 
टीका--ग्रंथाचा आणि विषयाचा प्रतिपाद्यप्रातिपादकभाव संबंध आहि. 
ग्रंथ प्रतिपादक आहे. आणि विषय प्रतिपाद्य आहे प्रतिपादनकत्ता तो प्रति- 
पादक हणावा. प्रतिंपादन करावयाकारणे योग्य त॑ प्रतिपाद्य झणावें. अधिकाऱ्या- 
चा आणि फलाचा प्राप्यप्रापकभाव संबंध आह. फल प्राप्य आणि अधिकारा 
प्रापक आहे. जें प्राप्त व्हावयाकारणे योग्य ते प्राप्य हणावे आणि ज्यास प्राप्त 
होतं तो प्रापक ह्षणावा. अधिकाऱ्याचा आणि विचाराचा कतुकतव्यभाव संबं- 
घ आहे. अधिकारी कत्ता आणि विचार कतेब्य आहे. जे कराबयाकारणे योग्य 
तं कतेव्य हणावे आणि जो करतो तो कता ह्मणावा. ग्रंथाचा आणि ज्ञानाचा 
जन्यजनकभाव संबंध आहे. विचारद्वारा ग्रंथ जानाचा जनक आहे आणि ज्ञान 
जन्य आहे. उत्पन्न कत्ता तो जनक ह्मणावा च उत्पन्न हाते त जन्य झ्णावे. 
इत्यादि आणिकही संबंध जाणावे. 
॥ अथ विषयवणेने ।। 
॥ मूळ आंव्या ॥ 
जीवनह्माचे एकपण । हा विषय ह्मणती बुधजन ॥ 
त्याचा भद पाहाती ते जाण । अतिअज्ञान मतिमंद ॥ २५॥ 
टीका--जीवजह्माची एकता या ग्रंथाचा विषय आहे. कारण कीं या ग्रंथा- 
मध्ये जीवजझाचची एकता प्रतिपादन केली आहे. हणून ती एकता या ग्रंथाचा 
विषय आहे. ती एकता सवे वेदवावर्ये प्रतिपादन करतात. याकरतां जीवन्र- 
ह्याचा भेद जे वोलतात ते पुरुष शठ आहेत आणि वेदविरोधी आहेत. 
॥ अथ प्रयोजनवणनं । 
॥ मूळ ओव्या ॥ 
परमानंदस्वरूपाची प्राप्ति॥ आणि समूळ जगअनर्थप्रती- 
ति ॥ त्याची जी अत्यंत निर्वात्त ॥ प्रयोजन निश्चिती 
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या नांव ॥२६॥ 
टीका--प्रपंचकारण अज्ञान आणि तत्काये जो प्रपंच तो जन्ममरणरूपदु:ख- 
हेतु आहे, ह्मणून अनथ हणतात. त्या अनथोची समूळ निवृत्ति आणि पर_ 
मानंदप्राप्तिरूप जो माक्ष हेच ग्रंथाचं परम प्रयोजन आहे. आणि अवांतर प्र. 
योजन ज्ञान आहे. ज्याविषयी सवाची आवडी होते त परम प्रयोजन ह्मणावे 
आणि त्यासच परम पुरुषार्थ क्षणतात. ती आवडी दू.खनिवृत्ति आणि सुखप़ा. 
पीविषयी होते. ते मोक्षाचे स्वरूप आहे.ह्मणून परम प्रयोजन मोक्ष आहे, ज्ञा- 
न अवांतर प्रयोजन आहे. कारण की दुःखनिवत्ति आणि सुखप्राप्तीचे साधन 
जान आहे. दुःखनिवृत्ति अथवा सुखप्राप्तिरूप ज्ञान नाही, ह्मणून ज्ञान अवांत- 
र प्रयोजन आहे. ज्यापासन परमप्रयाजनाची प्राप्ति होते त॑ अवांतर प्रयाजन 
हणाव. तद्वत्‌ ज्ञान आहे. कारण की ग्रंथकरून ज्ञानद्रारा मुक्तिरूप परमप्र- 
योजनाची प्राप्ति हाते. हझणूज़ ज्ञान अवांतर प्रयाजन आहे. आतां आणीक शं- 
कासमाधान रांगतो. 
॥। पळ आव्या ॥ 

॥ जीवाचं स्वरूप आनंद अति ॥असं वालत पं श्रात॥ 

त्यासी सुखाची प्राप्रि । असंभवराति बोलतां ॥ २७॥ 

पर्वी जी वस्तु अमाप्त ॥ त्या वस्तची प्राप्ति संभवत ।॥ 

नित्यप्राप्तासीं प्रापत्व ॥ केसं निश्चित मानं येतं!२८]| 

अशी आशंका आणून मनीं ॥ न करावी विश्वासहा- 

नि ॥सदशुरुप्रसादेकरूने । कुतभश निरमाने टाकावे । २९॥ 

हातांतील कंकण गेळं निश्चयेशी | असा भ्रम झाळाज्या- 

सी ॥ ततज्ञानें माप्त होत त्यासी !। एवं माप्तीसी प्राप्ति 

जाणपे॥२३०]॥ 

टीका ॥ अनथंनिवत्ति आणि परमानेदप्रापति या ग्रंथाचं प्रयाजन आहे हं घ- 

डत नाहीं. कारण कीं सवे वेद जीवाचे परमानंदम्वरूप वर्णन करतात आणि 
तुम्हीही स्वीकार करीत आहांत. आणि अप्राप्ताची प्राप्ति संभवते. सदा प्राप्ताची 
प्राप्ति संभवत नाहीं. माकरतां सदां परमानंदम्वरूप आत्म्यासी परमानंदपराप्ति 
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हुं बोलणे सर्वथा असंभवरूप आहे. अशी कोणी शंका करतील, ती शका ऐे- 
कून अंग्राचे प्रयोजनाविषयीं विश्वारहानि न करावी. किंतु आत्मावैद्या उपदेश" 
कत्ती जो गुरु तत्कृपकरून अंकारूपी जो कुतक आहे तो दृष्टांतेकरून निवृत्त 
करावा. तो दृष्टांत सांगता. जरस कोणाच्या हातांत सुवणकंकण होतं. त्यास अम 
झाला कीं. माझे कंकण हरपळे, त्या काळी त्यार कोणी बोध केला. तदनंतर त्या- 
स असं ज्ञान हाते क्री. माझे कंकण मजपाणीच होतं. परेतु तो ह्षणतो की. मा- 
झे कंकण मजला प्राप्त झालें. एवं प्राप्ताची प्राप्ति बोलिली. या प्रकारे परमानेद 
आत्म्याचे ठायीं अविद्यावळकरून अती भ्रांति होत की आत्मा परमानदेरूप नाही, 
किंतु परमानंडरूप ब्रह्म आहे.त्या ब्रह्माचा व माझा वियाग झाला आहे.उपासर्नेकरून 
ब्रह्माची प्राति होडेळ. अशी भ्रांति बहत जीवांना झाळी आहे. यद्यपि बहुत पैडितही 
अमन असं बोळतात तथापि तही मृखच जाहत. कारण की ज जीवब्रह्माचा वि- 
योग अंगीकारितात ते मूख बोलळिल आहेत. *्या सुरुषांना महद्वाग्यानुसार उ- 
त्तम रांस्कारंकरून त्रह्मवित आचार्यद्रारा लव्हां वेढांतश्रवणाची प्राप्ति घडत. 
तेव्हां श्रवण केला जा अथ त्याचा निश्चय झाल्यानंतर ह्मणतात की आक्मांस 
परमानेद्‌ ग्रंथ व आवायकृपंकरून प्राप्त झाला, याचा असा अभिप्राय आहे की 
आत्मा तर परमानंदम्वरूप पूर्वीच होता; परंतु आमचा आत्मा परमानंदग्वरूप 
आहे असं भान नव्हते, ह्मणून आनंड जप्राप्तवत होता. आचायंद्रारा ग्रंथ श्रव- 
णैकरून बुर््धांचे ठायी परमानंदाचं भान होतें. हणन परमानंदाची प्राप्ति बो- 
लिली. या प्रकोरकरून प्राप्तीची प्राप्ति पडते. ह्मणून परमानंदप्राप्तिरूप ग्रंथाचं 
प्रयाजन रोद्ध होत. आतां प्राप्तीची प्राप्ति जसं ग्रथाच प्रयाजन आहे, तत्ीच 
नित्यनिवृत्तीची निवृत्तिही ग्रंथाचे प्रयाजन आहे. यास दृष्टात सांगता. रज्जूचे 
ठायी सपे नित्य निवृत्त आहे. आणि रज्जुज्ञानेकरून त्याची निवात्ते होते. तसा 
आत्म्याचे ठायी संसार नित्य निवृत्त आहे. त्याची निवृत्ति आत्मज्ञानकरून 
होते. झणून नित्यनिवृत्तीची निवृत्ति आणि नित्यप्राप्तीची प्राप्ति रथाचे प्रयो- 
जन आहे. ननु कारणसाहित जगतनिवृत्ति आणि परमानंदप्राप्ति म्रंथाचं प्रयोजन 
आहे हे संभवत नाही. कारण की निवत्तीचं नाम ्वंस आहे. ध्वेस झणजे ना- 
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श ह्मणावा. तो नाश अभावरूप आहि. यास्तव मोक्षाचे ठायीं भावरूपता 
व अभावरूपता उभय प्रतीत होतात. अनर्थनिवृत्ति ह्मणतां अभावरूपता आणि 
परमानंदप्नाप्ति ह्षणतां भावरूपता प्रतीत होते. या दोम्ही एक प- 
दाथीच्या ठायी राहात नाहीत. कारण की भावरूपता आणि अभावरूपता 
आपआपणांत विरोधी आहेत. विरोधी धम एकाकालीं एका ठायी रहात ना- 
हींत; हणून ग्रंथाचे प्रयोजन संभवत नाही. यास सिद्धांती उत्तरं देतो. 
॥। मळ आंव्या ॥। 
॥ अधिष्ठानाहून मित्न ॥ जगतानेवृत्षि नाहीं जाण । 
॥। जुस रज्जूच झालिया ज्ञान || सपनिडत जाण रज्जुरूप ॥३१॥ 
टीका-- कारणसहित जगतनिवृत्ति अधिष्ठान ब्रक्मम्वरूप आहे. ब्रह्माहून पृ 
थक्‌ नाही. जशी सपाची निवृत्ति आथेष्ठान रज्जुरूप आहे, तशी रावे कल्पित 
वस्तूची निवृत्ति अधिष्ठानरूप आहे. पृथक्‌ नाही, हा भाप्यकाराचा सिद्धांत 
आहे. हाणून यामस्थानी अन्थाची निवात्ति ब्रह्मझप आहे. कारण की सर्व अन 
थरूप जं जगत्‌ त्याचे अधिष्ठान ज्रक्म आहे. तं ब्रह्म भावरूप आहे. ह्मणून 
अनथौची .निवृत्ति भावरूप होण्यास्तव ग्रंथाचं प्रयोजन घडतं हे रिद्ध झाले, 
|| मूळ आंव्या ॥ 
| हा पथम तरंग जिज्ञासुजन ।॥ ज निरतर प्रयत्ने करिती पठणा। 
दाढ गुरु आहे कृपावत पण | न ळागतां क्षण भुक्त करा ॥ ३२ || 
॥ इते श्रीविचारसागर ग्रंथ । पंडित निश्वळदासकृत ।। 
अनुवेधचतुष्टय साक्षेप्त ॥ वणून सपावित आद्य तरंग 1 २२ ॥ 
श्रीकृष्णापणमस्त ।। ।। । |) || ॥। 
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डवा ह 
॥ मूळ ओंव्या ।॥ 
|| श्रीसच्चिदानंदाय नमः ।॥ 
आतां प्रथम तरंगांत ।। अनुबंधविचार केला संक्चिप्त । 
तोच विस्तार करून यथोचित ॥ हितीय तरंगांत सांगतों ॥१॥ 
टीका--जो साधनचतुष्टययुक्त तो अधिकारी बोलिळा. त्या साधनांमर्ध्ये 
मुमुक्षता वार्णिली आहे. मोक्षइच्छेच नाम ममुस्तता आहे. कारणसाहित जगत्‌- 
निवृत्ति आणि जह्ममापति मोक्ष ह्मणतात. त्यामध्ये कारणसहित जगतुभिवत्ति 
रूप मोक्षांशाची कोणी इच्छ करीत नाहींत, असे पृवपक्षी प्रातेपादन कारितो. 
॥ मू. ओ. ॥ 
मूळसहित जगतनिवृत्ति । कोणीही करूं न इच्छिती ।॥ 
किंतु तिविधदुःखाचीा शांती ॥ इच्छिती चित्ती विवको, जे २॥ 
टीका-मूळसहित ह्मणजे अविद्येसाहित जगतूनिवत्तीची कोणी पुरुष इच्छा 
करीत नाहींत, किंतु त्रिविध दुःखनाश्याची विवेकी पुरुष इच्छा कारेतात. या- 
चा अमिप्ाय सांगता. तीन प्रकारचं दुःख आहे. एक आध्यात्मिक, दुसरे आ- 
धिभौतिक व तिसरं आधिंदेविक. रोगक्षधादिजन्य जे दःख ते अध्यात्म दःख 
हणाव. चोरव्याप्रसपादिकांपासन जे दःख होतं ते आधिभोतिक द:ख ह्मणांब 
यक्ष राक्षस प्रेत ह शीत बात उप्णादिकेंकरून जे दुःख होतं त॑ आधिदेविक 
ख हणावे. या त्रिविध दुःखनाशाची सवे पुरुषांना इच्छा होते. दुःखाहून 
जे मित्न त्याचे नाशाची विवेकी पुरुष इच्छा करीत नाहींत. यास्तव 
अज्ञानसहित सकळ जगत नेवत्तीची इच्छा कोणास होत नाहीं. आणि 
जर सिद्धांती ह्ृषणतील कीं यद्यंपि सकळ पुरुष दुःखनिवत्तीची इच्छा करतात; 
तथापि अज्ञानसहित सवजगतनिवत्तीवांचून दुःखाची निवृत्ति होत नाहीं. हझ- 
णून दुःखनिवृत्तीनिमित्त अज्ञानसहित सवे जगतूनिवतति अपेक्षितात. हें घड- 
त नाहीं. कारण कीं, आयुर्वेदोक्त औषर्धाकरून रोगजन्य दुःख निवृत्त होते 
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आणि भोजनेंकरून क्षुधाजन्य दुःख निवृर्षे होते. एवं आपआपल्या उपार्येक- 
रून सर्व दुःखांची निवृत्ति होते. हणून अज्ञानसहित जगतनिवृत्तीवांचूनही 
दुःखनिवृत्ति घडते. दुःखनिवृत्तिनिमित्त अज्ञानसहित जगतूनिवृत्तीची अपेक्षा 
घडत नाहीं. या प्रकारें कारणसहित जगत नेवृत्तिरूप मोक्षाच्या प्रथमांशाची 
इच्छा कोणास घडत नाहीं. आतां ब्रह्मप्ाप्तिरूप मोक्षाचा द्वितीयांश त्याचीही 
इच्छा कोणास घडत नाहीं, हे पूवपक्षी कथन कारेतो 
॥मू. ऑ. ।॥ 
ज्या वस्तूचा अनुभव केला जीहीं ॥ त्याची इच्छा हो- 
तसे जीवी ।॥ ज्रह्म कोणासही अनुभूत नाहीं ॥ कश्ली इ- 
'च्छा पाही होऊं शके ॥२॥ 
टीका-ज्याचा अनुभव ह्मणजे ज्ञान हातें त्याच्या प्राप्तीची इच्छा होते. 
ज्याचे ज्ञान होत नाहीं त्याचे प्राप्तीची इच्छा होत नाही. जसे अन्य देशांत 
अनंत पदाथ अज्ञात आहेत', त्यांचे प्राह्राची इच्छा कोणास होत नाहीं आणि 
अधिकारी सुरुषारा तर ब्रह्मस्वरूपाचे ज्ञान नाहीं, आणि ज्यास अह्मार्चे ज्ञान 
आहे तो अधिकारी नाही; किंतु मुक्त आहे, त्यास बह्मप्राप्तीची इच्छा संभवत 
नाहीं. हणून वेदांतश्रवणाहून पूर्वी अज्ञात जे त्रह्म त्याचे प्राप्तीची इच्छा घ- 
डत नाही. या प्रकारें अज्ञानमहित जगतनिवृत्ति आणि ब्रह्मप्राप्तिरूप मोक्ष 
त्याची इच्छा कोणासही होत नाही. याकरितां मुमुक्षु ह्मणजे मोक्षेच्छा करणार 
कोणीच नाहीं, आतां अन्य रीतीने अधिकाऱ्याचा असंभव पूवपक्षी कथितो. 
॥ मू. आओ. ।॥ 
सकळ जन विषयसुख इच्छितात ।। कोणीच न इच्छिती 
मोक्षपंथ ॥ यास्तव अधिकारी नाहीं निश्रित ॥ जेदहा 
ग्रंथ श्रवण करिती ॥ ४॥ 
टीका-सर्वे पुरुष विषयसुख इच्छितात. आणि जे काणी सकळ विषयां- 
चा त्याग करून तपाचे ठायीं प्रवृत्त अहित, तेही परलोकी उत्तम भोगाची 
इच्छा करून नानाकेश सहन कारितात. तस्मात्‌ या लोकींचं अथवा परलोकी- 
चे विषयसुखच सवे इच्छितात. त॑ विषयसुख मोक्षाचे ठायीं नाहीं, याकरितां 
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मोक्षपंथ झणजे मोक्षसाधन त्याची कोणी पुरुष इच्छा करीत नाहींत. या प्र- 
कोरे मोक्षेच्छारूप मुमुक्षताच घडत नाहीं. आणि सकळ पुरुषांना विषयसुखा- 
ची इच्छा आहे, ह्मणून वैराग्य शम दम उपरतिही कोणाचे ठायी घडत 
नाही. या प्रकार साधनचतुष्टयसहित अधिकाऱ्याचा अभाव असतां ग्रंथाचा 
आरंभही निप्फळ आहे. यास सिद्धांती उत्तर देतो. 
॥ मू, आ. || 

समूळसहित जगतानिवृत्तीवीण ॥ नव्हे त्रिविध दुःखनास- 

न ॥ यास्तव इच्छिती सकळ जन॥ हा प्रथम जाण मो- 

क्षाश ॥”॥। 

टीका-मूळ ह्षणज जगत्कारण जे अज्ञान आणि तत्कार्य जगत्‌ त्यांचे ना- 

शावांचून त्रिविध दु'खाचा अन्य उपायकरून नाश होत नाही आणि मूळ 
अविद्याना्करूनच सर्व दुःखं आणि द:ःखाची कारणं रोगादि आणि रोगादि- 
कांचा आश्रय शरीराद्रि ह्या सर्वाचा नाश होतो. "ह्मणून त्रिविध दुःखनाशा्थे 
कारणसहित जगत्निवृत्तिरूप मोक्षाच्या प्रथमांचाची सकळ पुरुष .इच्छा क- 
रतात. याचं सात्पये रांगतो. जो पुरुष स्व ओषधादि उपाय करण्याविषयी 
समर्थ आहि, परंतु त्याचंही दुःस निर्यमकरून निवृत्त होत नाहीं. कारण की; 
कोणाचें रोगजन्य दःख आषधादि उपायकरून निवृत्त होतं आणि कोणाचें 
निवृत्त होत नाही. ह्मणून औषधादि उपायेकरून रोगजन्य दु:खाची नियगं- 
करून निवृत्ति होत नाही. आणि ज्याची औषधादि उपायेकरून दुःखाची नि- 
वृत्ति झाली असतां पुन: दु'खाची उत्पाति होते; या कारणाम्तव औषधादि उपारयि- 
करून दुःखाची अत्यंतानेवृत्ति होत नाही. एकवार निवृत्ति झाली असत 
पुनः उत्पत्ति न होणे ती अत्यंतनिवृत्ति झाणावी. आणि औषधादि उपायकरून 
निवृत्त दुःखाची पुनः उत्पातति होते, हणून अत्यंतनिवृत्ति अन्य उपायेंकरून 
होत नाहीं. आणि जर सकळ दुःखसाधनांचा नाश होईल तरच सकळ दु'खां- 
चा नियमेकरून नाश घडेल. कारण की. दुःखसाघनांचा नाश झाला असतां 
पुनः दुःख होत नाही. क्षणून दुःखनिवृत्तीनिमित्त दुःखसाधनांच्या निवृत्तीची 
सबीस इच्छा होते. तं दुःखार्च साधन मुख्य अज्ञान आणि तत्कार्य प्रपंच आ- 
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हे. हा प्रसंग छांदोग्यउपनिषदामध्ये भूमविद्येचे ठायी प्रसिद्ध आहे. तेथें असा 
प्रसंग आहे कीं, कोणी एका काळीं सनत्कुमाराजबळ नारद प्राप्त होऊन बोल- 
ता झाला कीं, हे भगवन्‌ जो आत्मज्ञानी पुरुष आहे त्यास शोक नाहीं. आ- 
णि मी शोकसाहित आहे, यास्तव मी अज्ञानी आहे. मजला असा उपदेश क- 
रावा कीं, जेणकरून माझे अज्ञान निवत्त होईल. तेव्हां सानत्कुमार नारदाप्रत 
बोलिले कीं, हे नारद भूमा सर्बशोकरहित आहे. सुखरूप आहे, आणि भू- 
म्याहून मिन्न सकळ तुच्छ आहे, आणि दुःखार्चे साधन आहे. भूमा नाम ब्र- 
हाचे आहे. या प्रकारकरून बत्रह्माहून भिन्न जी वस्तु ती सकळ दुःखसाधन 
बोलिली, आहे. अज्ञान आणि तत्काये ब्रह्माहन भिल्ल आहे हणन दुःरखबसाधन 
आहे; त्याची निवृत्ति झाल्यावांचून सव दुःखांची नियमेंकरून अत्यंतनिवु 
ति होत नाहीं. या कारणाम्तव राकळ दु:खनिवुत्तीकरितां अज्ञानसाहित प्रपं- 
चानेवृत्तिरूप मोक्षाच्या प्रथम अंशाची इच्छा होते. पूवपक्षी बालिला कीं, 
ज्याचा अनुभव होतो, त्यांचे प्राप्तीची इच्छा होते. ब्रह्माचा अनभव 
कोणासही नाही, हणून जदह्मप्राप्तिरूप मोक्षाच्या द्वितीय अंशाची इच्छा कोणाला- 
ही होत नाहीं, त्याचे समाधान सांगता 
पू. आ. 

सवानी केली सुखाची अनुभति ।॥ आणि ब्रह्मही सुख- 

रूप ऐकती । या हेतूस्तव त्रह्ममासी ॥ चिती इच्छिती 

विवेकी भूप ॥६॥ 

टीका-सव पुरुषांनी सुखाचा अनुभव केला आहे, ह्मणून सुखाची इच्छा 
सवीस होते आगि ब्रह्म नित्य सुखरूप आहे असं सतशास्त्रामरध्य ऐकिले आहे. 
यास्तव विवेकी भूप ह्मणजे उत्तम विवेकी सुखरूप ब्रह्मप्राप्तीची इच्छा करितात. 
म. ओ. 

केवळ सुख इच्छितात सव जन ॥ विषयाची इच्छा न 

घडे जाण ॥ अधिकारी घडे यालायून ॥ होत पूर्ण विवे- 

की श्रेष्ठ॥७॥ 
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टीका-पूर्व पक्षी बोलिला कीं सर्व पुरुष विषयजन्य सुख इच्छितात, तें 
विषयजन्य सुख मोक्षाचे ठायीं प्राप्त होत नाहीं, किंतु जगतामध्ये प्राप्त होते; 
या कारणास्तव मोक्षेच्छावान्‌ अधिकाऱ्याच्या अभावेकरून ग्रंथाचा आरंभ 
निष्फळ आहे. त्यास असे पुरावं कीं, कोर्णाच मुमुक्ष नाहीं. अथवा मुमुक्ष तर 
अहित, परंतु त्यांची ग्रंथाचे ठायी प्रवृत्ति होत नाहीः जर अंस ह्मणेल कीं 
मुमुक्ष कोणीच नाही. हें तर घडत नाही. कारण कीं सर्व पुरुष सवदुःखनाश 
आणि नित्यसुस्वप्राप्तीची इच्छा कार्रतात. तो सवंदुःखनाश॒ आणि सुखप्रा- 
प्तिरूप तर मोक्ष आह; या कारणाम्तव सवे मुमक्ष आहेत. आणीक पूवपक्षी 
बोला की रावंत विपय जन्य सुग्य इच्छितात, तर हेही रांभवत नाही. किंतु 
सुखमात्र इच्छितात. तं सुख विषयकरून होओ अथवा विषयांवांचन होओ. 
जर करितां विपयजन्यच सुख इच्छितात तर सुपुप्तीच्या सुखाची इच्छा न 
झाली पाहिजे. सुपुप्तीचं मुख तर विषयजन्य नाहीऱह्मणन सुखमात्र शाच्छतात, 
केबळ विषयजन्य सुग्व इच्छित नाहीत. उलटे आत्मसुख इच्छितात, कारण 
कीं सवे पुरुषांना न्यून अधिक विषयसुस्व प्राप्त आहे, परंतु अशी इच्छा सदां 
होते कीं. आक्मांर असं सुख असाव की. ज्या सुखाचा कधींही नाद्य न व्हावा. 
असं सुख तर आत्मस्वरूप मोक्ष आहे .याम्तव सव पुरुष मुमुक्ष अहित. को- 


क क 


णीच मुमुक्ष नाहीत अस बोलणे संभवत नाही. आणि जर अरा ह्मणेल कीं 
मुमुक्ष तर आहेत, परंतु ग्रेथाचे ठायीं मरवृत्त होत नाहीत. ह्मणून ग्रंथारंभ नि- 
प्फळ आहे. त्यास अरं पुसता की ग्रंथ मोक्षाचे साधन नाहीं हणून ग्रंथाचे 
ठायीं मवात्ति होत नाही अथवा ग्रथाहून आणीक काही साधन आहे, ज्याचे 
ठायीं प्रव्रात्ति झाली असतां ग्रंथाचे ठायीं प्रवात्ते होत नाही, अथवा शमादिक 
साधनसंपन्न ग्रंथांत अधिकारी बोलला तद्वत्‌ शमादिमान ज्ञानयोग्य कोणी अधिकारी 
नाहींत ह्मणून अ्रंथाचे ठायी प्रवृत्तिहोत नाहीः यांत जर असं झणेल कीं, ग्रंथ मो- 
क्षसाधन नाहीं, तर हें रांभवत नाहीं. कारण कीं मोक्ष तर ज्ञानेंकरूनच होतो हा वे- 
दांचा सिद्धांत आहे. तं ज्ञान श्रवणकरून होतें. श्रवण दोन प्रकारचे आहे. एक तर 
बेदांतवाक्‍्य श्रोत्रसं योगरूप आणि दुसरं वेदांतवाक्यविचाररूप. त्यांत शञानासी हेतु 
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प्रथम श्रवण आहे. कारण कीं शब्दजन्य ज्ञानाविषयी श्रोत्राशी शब्दाचा संयोगच 
सवेत्र हेतु आहे. यास्तव वेदांतवाक्‍्य व श्रोत्र यांचा संथोगरूप जे श्रवण तं ब्रह्मजा- 
नास हेतु आहे, आणि अवांतरवाकयाचें श्रवण परोक्षज्ञानास हेतु व महावाक्या- 
च श्रवण अपरोक्षज्ञानास हेतु आहे. हा प्रसंग पूर्वी निरूपण केलाच आहे. आगि 
ज्यास ज्ञान झाल्यानंतर जर असंभावना असतील तर त्यांन विचाररूप दुसरें 
श्रवण करांबे. कारण की वेदांतवाक्याविचाररूप श्रवणेकरून वेदांतवाक्याविषयी 
असंभावना निवृत्त होते. असंभावना ह्मणजे वेदातवाक्‍्य ब्रह्माचे प्रतिपादक 
आहे अथवा अन्य अथोचे प्रतिपादक आहे असा जो संशय ती अरांभावना 
हझ्णावी. ती त्या वेदांतवाक्यविचारश्रवणकरून निवत्त होते; आणि मनने- 
करून प्रमेयअसंभावना निवृत्त होत. प्रमेयअसंभावना हणजे जीवब्रह्माची 
एकता वेदांताचं प्रमेय ह्षणांव. ती एकता सत्य आहे अथवा जीवन्र्माचा भेद 
सत्य आहे असा जो संजय ती प्रमेयअसंभावना ह्मणावी. ती मननकरून निवृत्त 
होते; आणि विपरीतभावना ह्मणजे देहादिकांचे ठायी रात्यबुद्धि ती निदिभ्याराने- 
करून निवृत्त होते. या प्रकार प्रथम श्रवण तर ज्ञानद्वार मोक्षास हेतु आहे, 
आणि विचाररूप श्रवण मनननिरदिध्यासनपूवेक अरांभावनादिनिवृसिद्रवारा 
मोक्षास हेतु आहे. वेदांत नाम उपनिषदांचे आहे. ते यद्यांप या ग्रंथाहन भि- 
न्न आहे. तथापि तत्ममान अथरूप प्राकृतवाक्‍ये या ग्रंथामध्ये आहत; त्यांच्या 
श्रवणकरूनही ज्ञान होतं. हा प्रसंग पुढं प्रातेपादन करूं. य़ा प्रकारे ज्ञान- 
द्वार ग्रंथ मोक्षहतु आहे आणि विचाररूप आणि मननरूपही हा ग्रंथ आहे; 
ह्मणून असंभावनादिदोषनिवत्तिद्वारा माक्षास हेत आहि. यास्तव अंथेंकरून 
मोक्ष होत नाही हें केवळ हट्मात्र आहे. आणि जर असे ह्मणेळ की ग्रंथकरून 
तर मोक्ष होतो. परंतु अन्य साधनंकरूनही मोश्च होतो; ह्मणून म्रंथारेभ 
निप्फल आहि. त्यास असं पुसतो की ज्यापासून मोक्ष हातो ते अःर्‍य साधन 
कोण आहे? जर असं ह्मणेळ की उपनिषत्सृत्रभाप्यादैकरून संस्कृत ग्रथ 
जीवनहझ्मएकतेचे प्रतिपादक बहुत आहेत, तेणेकरूनच ज्ञानद्वारा मोक्ष होतो; 
झणून हा अंथ निष्फळ आहे, हे हणणे यद्यपि रात्य आहे, तथापि 
त्या ग्रंथाचा अर्थ अहण करण्याविषयी ज्याची बुद्धि रामथ नाहीं असा जो मुमुक्ष 
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त्यास त्या मंथेकरून ज्ञान हात नाहीं. यास्तव मंदबाद्वे मुमुक्षूची त्या ग्रंथा- 
चे ठायीं प्रवृत्ति न होतां या ग्रथाचे ठायी प्रवृत्ति होते. आणि जर असं ह्मणे- 
ल कीं सम्कृत ग्रंथंकरून मंदवुद्धिपुरुषांना बोध होत नाहीं, क्षणून या अंथेक- 
रून मोक्ष होतो. परंतु मुमुलु असून या ग्रंथाचे ठायीं प्रवृत्ति होत नाहीं, का- 
रण कीं विवेकवेराग्यश्मादिमाज्‌ अधिकारी दुलभ आहे. हणून आपल्या ठायीं 
साधनांचा अभाव पाहूंन ग्रंथाचे ठायीं प्रवृत्त हात नाहीं, त्याग असं पुसता की 
बहुत अधिकारी नाहीत अथवा काणीच नाही. जर असं ह्मणेळ कीं बहुत 
अधिकारी नाहींत,तं तर आह्मारा दृष्टच आहे, आणि जर अरी हणेल कीं कोर्णांच 
ज्ञानयाग्य अविकारी नाहीं, हे तर घडत नाहीं ? कारण कीं अंत:करणाचे ठायी 
तीन दोष असतात, एक मळ. एक विक्षप, आणि स्वरूपाचे आवरण, मल 
नाम पापाचे आहे, विक्षप नाम चंचलतचं आहे, त्यामध्ये शुभकमॅकरून 
मठदोष नित्रृत्त होता आणि उपारानकरून विक्षप दीप निवृत्त होतो, ज्ञानं- 
करून आवरण दोप निवृत्त होता. ज्याच अंतःकरणाचे ठायीं मळ आणि 
विक्षेप दोष आहेत तो. अधिकारीही नाही. परंतु या जन्माच ठायीं अथवा 
पूवे जन्माचे ठायी झुभकमे व उपारानानुष्ठानकरून ज्याच मलविक्षेपांचा 
नाश झाला तो ज्ञानयांग्य अधिकारी आहे. त्यांची ग्रथाच ठायी प्रवृत्ति घड- 
ते आणि जं पूर्वी बाळेळ॑ की राबीची विषयसुखाचठायी अलंबुद्धे आहे. नि- 
त्यसुखास कोणी इच्छित नाहीं, तर हे घडत नाही. कारण की, पुरुष चार 
प्रकारचे आहेत. पामर, विषयी, जिज्ञासु, मुक्त. या लोकीचे निषिद्ध व वि- 
हित भोगाचे ठायीं आसक्त आणि शाख्सस्कारराहित तो पामर ह्मणावा. झञा- 
खानुसार विषय भोगित होत्साता परलोकीचे अथवा या लोकींचे भोगानिभेत्त 
जो कर्म कार्रतो तो विषयी ह्णावा. आतां जिज्ञासु पुरुषाचे लक्षण सांगर्तो, 
ज्यास उत्तम संस्कारकरून शाख्राचें श्रवण झालं असतां त्यास असा विवेक 
होतो कीं, विषयसुख अनित्य आहे. ज्या कालीं विपयसुख प्राप्त आहे, त्या- 
कालीही दु:ख आवश्‍यक आहे आणि परिणामकालींही दुःखासच हेतु आहे. 
आणि वतेवमानकालींहि नाशभयेकरून दुःखच हेतु आहे. या प्रकारें विषय- 
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सुख दुःखेकरून ग्रस्त आहे. ह्मणून दुःखरूप आहे आणि दुःखनिवृत्ति लौकिक 
उपायंकरून होत नाहीं. कारण कीं, उपाय करित अरातांहि समग्र दुःखनि- 
वृत्ति होत नाही आणि निवृत्ति झाली असतां पुनः उत्पाते होते. आणि 
जोपयत शरीर आहे तोपर्यत दःखनिवृत्ति संभवत नाहीं. कारण की, जे जं 
शरीर आहे तं तं पाप व पुण्यंकरून राचित आहे. त्यात मनुप्यशरीर तर मि- 
श्रित कर्माचे फल प्रसिद्ध आहे. आणि देवशरीरही मिश्रित कर्माचंच फळ आहे. 
जर केवळ पुण्यकमाचं फळ देवशरीर ह्मणावं तर आपणाहून अधिक अन्य देवाचे 
ऐववय पाहून जो देवांना ताप होतो तो न झाळा पाहिजे. रव देवांत श्रेष्ठ जो 
इंद्र त्यासही अनेक देत्यदानवांचे भय दःख्ाखत्रांत वर्णिळे आहे. यास्तव दे 
वशरीर केवळ पुण्याचे फळ अरांत तर देवांगी दुःख न झाले पाहिजे. ह्मणून 
देवांचे शरीरही पाप व पुण्याचे फळ आहे. आणीक श्रतीमध्ये बोलले आहे 
कीं देव पापरहित आहित. त्याचा हा अभिप्राय आहे कीं कमाचा अधिकार 
केवल मनुप्यशरीरामध्येच आहे, अन्य शरीरामध्ये नाहीं, याम्तव देवलररांत 
केळे जं शुभ अथवा अशुभ त्यांचं फल देवांना होत नाहीं. आणि देवशरीराहून 
पूवेशरीरामध्यें केल जे शुभ अथवा अशुभ त्याचे फल तर देवशरीरांत होतें 
य! प्रकोरेकरून देवशरीर मिश्रित कमीच फळ आहे. आणि तियेक्‌ पशु 
पक्षी यांचें शर्रारही मिश्रित कमोचे फळ आहे. कारण कीं जं त्यांस प्रसिद्ध 
दुःख आहे त॑ पापांचे फल आहे आणि मेथुनादिकांचे जं सुख आहि तें पु- 
ण्या च फल आहि. उद्देरकरून जे गमन कारेतात त तियेक्‌ ह्मणावे. पर्से- 
करून गमन कारितात ते पक्षी ह्मणावे. चतुण्पदेकरून जे गमन करितात 
ते पशु ह्षणावे. कोठे पशु पक्षीही तियेक्‌ हणतात. या प्रकोरंकरून सर्व 
शरीर पुण्यपार्पेकरून रचित आहेत. काणी शरीरं तर न्यून पाप आणि अ- 
धिक पुर्ण्येकरून रचित आहित. जशीं देवशरीरं. ती आपआपले ज॑ पुण्य तेणे 
करून सर्वे देवांचे ठायी न्यून पाप आहे हणून न्यून पाप व अधिक पृर्ण्ये 
करून रचित देवकरीर॑ बोलिलीं अहित. या अमिप्रार्यकरूनच शाख्रामध्ये 
केवल पुण्याचे फळ देवशरीरं बोलिली आहेत, ह्मणून विरोध नाहीं. जसा बहुत 
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ब्राह्मणांम्तव त्राह्मणग्राम हणतात. तर्स अधिक पुण्याचं फळ होण्यास्तव देव- 
शरीरं केवल पुण्यफळ बालिलं अहि. याम्तव देवलरीरें केवल ह्मणजे एका पुण्याचं 
फल नाहीं, आणि तियेकू पडु पक्षी यांचीं शरीरें अधिक पाप व न्यून पुर्ण्यंकरून 
रचित आहेत. आणि उत्तम मनुप्यांची देवांसमान रीति आहे. आणि नांच 
मनुष्यांची सपादिकांरामान रीति आहे. या प्रकारकरून सवेत्र शरीरं पापपु- 
ण्येकरून रचित आहेत.आणि पापाचे फल दु'ख आहे ह्मणून गरीर आहे तोपयत 
दु'खाची निवृत्ति होत नाही. आणि शरीर धर्मोधमाचे फळ आहे. ह्मणून धमो- 
धमोच्या निवत्तीवांचून शर्गगची निवृत्ति होत नाही. कारण की वतमान शरी- 
राचा नाश झाला असतांहो पुण्यपांपकरून आणीक शरीर प्राप्त होते, हणून 
पुण्यपापनिवृत्तीवांचून शर्राराची निवृत्ति हात नाही. ती पुण्यपापं रागद्वेषांच्या 
नाद्यावाचून नाश पावत्‌ नाहीत. कारण की वर्तमान पुण्यपापाची भागकरून 
निवृत्ति झाली असतांही रागद्वेषेकरून आणीक पुण्यपोर्प होतील. हणून रागद्वे- 
धनिवत्तीवांचून पुण्यपापनिवृत्ति होत नाही. ते रागद्वेष अनुकूल प्रतिकूल ज्ञान- 
करून होतात. ज्याचे ठायी अनुकूल ज्ञान असतं त्याचे ठायी राग असतो, 
आणि ज्यांचे ठायी प्रतिकूळ ज्ञान अराते त्याचे ठायी द्वेष असतो. यास्तव 
अनुक्कूळ ज्ञान व प्रतिकूल ञ्ञान निवत्तीवांचून रागद्रेषाची निवृत्ति होत नाहीं. 
ते अनुकूल ज्ञान व प्रतिकूल ज्ञान भेदज्ञानेकरून होते. कारण की जे आपल्या 
स्वरूपाहन मिन्न त्याचे ठायी अनुकूल ज्ञान जथवा प्रतिकूल ज्ञान होते. आ- 
पल्या स्वरूपाचे ठायी अनुकूल ज्ञान व प्रतिक्रल ज्ञान होत नाही. सुखराध- 
नाचे नाम अनुकूल आणि दुःखसाधनाचे नाम प्रतिकूल आहे. आपलें स्वरूप 
सुखाचे अथबा दु'खाचे साधन नाही. यद्यपि सुखरूप आहे, तथापि सुखाचं 
साधन नाही. याम्तव स्वरूपाहून ज मिन्न त्याचेच ठायी अनुकूलज्ञान प्रति- 
कूलज्ञान होत. था प्रकारेकरून भेदज्ञान अनुकूळ ज्ञानास आणि प्रतिकूल 
ज्ञानास हेतु आहे. त्या भेदज्ञाननिवृत्तीवांचून अनुकूल व प्रतिकूल ज्ञानाची 
निवृत्ति होत नाही. तं भेदज्ञान अविद्याजन्य आहे. कारण की संपूर्ण प्रपंच 


आणि त्याचे ज्ञान स्वरूपाच्या अज्ञानकालामध्ये आहे. ही संपूर्ण वेदांची व 
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शाख्रांची डिंडिमा आहि. या प्रकारंकरून संपूर्ण दुःखांस हेतु स्वरूपाचे अज्ञान 
आहे, ते स्वरूपाज्ञान स्वरूपज्ञानावांचून निवृत्त होत नाहीं. कारण कीं जे 
ज्याच्या अज्ञानंकरून भासते. ते ततूज्ञानेंकरूनच निवृत्त होते. जसं रज्जूचें 
अज्ञान रज्जुज्ञानंकरून निवृत्त होते अन्येकरून होत नाहीं. म्हणून स्वरूपाचे 
ज्ञानच अज्ञाननिदृत्तिद्रारा दःखनिवृत्तीशी हेतु आहे. आणि म्वरूपज्ञानंकरून 
ब्रह्मप्रासति होते. ते अरह्म नित्य आणि आनंदम्वरूप आहे. दुःखसंबंधरहित आहे. 
यास्तव स्रूपज्ञानेकरून नित्य आणि दुःखसंबंधरहित ब्रक्मम्वरूपानंदाची 
प्राप्ति होते. या प्रकारंकरून दुःखनिवृत्ति आणि परमानंदाच्या प्राप्तीस हेतु 
स्वरूपाचे “ज्ञान आहे, म्हणून स्वरूप जाणणे योग्य आहे, असा ज्यास विवेक 
असतो तो जिज्ञासु म्हणावा. आणि स्थूळ सुक्ष्म कारण शरीरांहून मित्न ज॑ 
आपले स्वरूप त्याचे ब्रह्मळूपेकरून अपरोक्ष ज्ञान ज्यास असतं तो मुक्त 
म्हणावा. असे चार प्रकारचे पुरष आहित. त्यांत पामर व विषयी यांची यद्यपि 
विषयांचे ठायी अलंबाद्वे आहे, तथापि त्यांसही परमसुखाची इच्छ आहे, 
परंतु त्यांस परमसुखाचे ज्ञान नाहीं, म्हणून तत्साधनांधिषयी प्रवृत्त होत 
नाहींत. कारण कीं सुखसाधनाचं ज्ञान तर सत्संग व सतृशास्त्रश्रवणकरून होते, 
तं त्यास प्राप्त नाही, हणून सुखप्राप्तिनिमित्त त्यांची ग्रंथाचे ठायी प्रवृत्ति होत 
नाहीं, आणि दुःखनिवृत्तिनिमित्तही त्यांची अन्य साधनांचे ठायी प्रवत्ति आहि, 
ह्मणून ग्रंथाचे ठायी प्रवृत्ति होत नाहीं. या प्रकारे या उभयतांची ग्रंथाचे ठायी 
प्रवृत्ति होत नाहीं. आणि मुक्ताचीही ग्रंथाचे ठायीं प्रवृत्ति होत नाही. कारण 
कीं जो ज्ञानवान्‌ता मुक्त ह्णावा. तो ज्ञानी कृतकृत्य आहे. त्यास कांहीं क- 
तेव्य नाहीं. हा प्रसंग पुढें प्रतिपादन करूं. आणि लीलेंकरून मुक्त प्रवृत्त 
झाला तरी मुक्तास अंथप्रवृत्तीपासून कांहीं प्रयोजन सिद्ध होणं नाहीं, यास्तव 
मुक्त पुरुषांकारेतां हा ग्रंथ नाहीं. तस्मात्‌ जिज्ञासु पुरुषांची विषयांचे ठायी 
अलंबुद्धि नाहीं, किंतु परमसुखाची त्यांस इच्छा आहे आणि अत्यंतदुःखनि- 
'वृत्तीची इच्छा आहे, ती परमसुखाची प्राप्ति आणि अत्यंतदुःखाची निवृत्ति 
ज्ञानाबरांचून होत नाहीं असा त्यास सत्संगकरून विवेक आहे. त्याची अथाचे 
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ठायी प्रवृत्ति घडते, या प्रकारें मासषच्छावान्‌ अधिकाऱ्याची सिद्धि आहे. आत! 
पूवेपक्षी विषय खंडण करितो. 
॥ मू, आ. | 

आतां जीवत्रह्माची एकता ।। हा विषय हें मिथ्या बो 

ळतां ।॥ निप्कश विभ एक ब्रह्म तत्वतां ॥ जीव स्वभा- 

वतः क्शमूळ ॥।८॥ 

टीका पूव प्रकरणी बोलिळं की जीवब्रह्माची एकता या ग्रंथाचा विषय 

आहि हे प्रतिपादन घडत नाही. कारण की अविद्या अस्मिता राग द्रेष अभि 
निवेश या छुशांहून रटित ब्रह्म आहे. एक आहे या विशेपर्णकरून सजाती 
यांदिभदरहित आहे. कारण की जह्माणी सजातीय दसर ब्रह्म नाही आणि 
विभु ह्मणजे व्यापक अहि. आगि जीवाचे ठाया सव केर अहित आणि परि 
च्छित्न आहे आणि जीव नाना आहेत, कारण की जिनक्ती शरीरे तितके जीव 
अहित. जर राव झरीरांचे ठायी एक जीव ह्मणाबा तर एका शरीराचे ठार्य 
दुःख अथवा सुख हाते तणेकरून रावे झरीरांचे ठायी सुख व दुःख झालें 
पाहिजे आणि वेदांती अरा ह्मणल की सुखदुःखादिक अंत:करणाचे धम आहे 
त. ती अंत.करणे नाना आहेत. याकरितां एकाशी सुखदुःख झाल्यांने सव 
सुखदु:खी होत नाहात, आणि राक्षी सुखदुःखांहून रहित आहे आणि एक 
आहि आणि सर्वे क्ेक्षांहन रहित आहे. त्याशी ब्रह्माची एकता घडते हंही प्र- 
तिपादन संभवत नाही, कारण की कताभोक्ता जो जीव त्याहून मैन्न साक्षी 
वघ्यापुत्रासमान आहे. जर साक्षीचा अंगीकार कराळ तर तेही एक घडत 
नाहींत. नांना मानिले पाहिजेत. कारण की हा वेदांताचा सिद्धांत आहे कीं अं 
त:करण आणि अंतःकरणाचे सुखादि धर्म हे इंद्रियांशी अथवा अंत:करणाची 
विषय नाहींत. किंतु साक्षीचे विषय आहेत. कारण कीं इंद्रिय तर पंचीकुत भू- 
तांना विषय करितात. त्यांत इतका भेद आहे कीं नेत्रेद्रिय तर रूपवान्‌ पदार्थ 
आणि त्याचे आश्रयाशी विषय करिते जसे नीलपीतादि घटाचे रूप आणि 
त्याचा आश्रय घट यांशी नेत्रेद्रिय विषय करिते. आणि त्वर्गिद्रियही स्पश्ै 
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आणि त्याचे आश्रयाशीं विषय करित आणि रसना प्राण श्रवण ही तिन्ही तर 
रस गंध शळ्दमात्रासच विषय करितात. त्यांच्या आश्रयांशी विषय करीत 
नाहीत. ह्मणून या तिन्हींकरून तर अंत:करणाच ज्ञान संभवत नाहीं, आणि 
नत्रत्वचेकरूनही अंत:करणाच ज्ञान रंभवत नाही. कारण की पंचीकृतभूते 
अथवा पैचीकृतभृतांचें काय रूपवान्‌ अथवा मस्पर्शवान्‌ जो पदार्थ तोच नेत्र 
आणि त्वचेशी विषय होतो. अंतःकरण तर अपंचीकृत भृताचे काये आहे. या- 
करितां नेत्र आणि त्वचेद्षी विषय नाही. या कारणारतव अपंचीकृतभूतकार्य जीं 
नेत्रादिइंद्रेये तीं नेत्रार विषय होत नाहीत. किंतु बाह्य वस्तू इंद्रियांना विषय 
हातात. औणि अंत:करणदंद्रियांच्या अपक्षकरून आंत आहे, याम्तवच दृंद्रि 
यांना विषय नाही तरोच अंत:करणवृत्तीराही अंतःकरण बिषय नाहीं, कारण 
कौ, अंतःकरण तर वृत्तीचे आश्रय आहे, ह्मणून अंतःकरण अंत'करणांचे वृ 
नीक्ी विषय घडत नाही. जगा' असि दाहकतेशी आश्रय आहे, परंतु आभ्न दा 
टकतेस विषय होत नाहीं किंतु अझीहून मित्न जी वस्तु ती दाहकतेर विषय 
हति. तरो अंत:करणाहून भिन्न जी वस्तु तीच अंतःकरणजन्य वृत्तीस विषय 
आहि, परंतु अंतःकरण विषय नाही. तसेच अंत:करणाच सुखादि धमंही 
जंत.करणवृत्तीचे विषय नाहीत. कारण की जर अंत:करणास विपय करण्या- 
करितां अंतःकरणवृत्ति याग्य होळ तर अंत:करण धमासही विषय करील; 
ती अंत:करणास विषय करणारी वृत्ति अंत:करणाचे सन्मुख होत नाही. ह्मणू- 
न अंत;:करणाच धमही अंत:करणाच वत्तीणी विषय नाहीत. आणि हा नियम 
आहे कां जी वस्तु वत्तीच आश्रयाहन किंचित दर अगुतं तीच वरत्तीणी वि- 
पय हेति. जी वस्तु वृत्तीच्या आश्रयंकरून अत्यंत समीप अराते ती वृत्तीशी 
विषय होत नाही. जसे नेत्राच्या वृत्तीचा आश्रय नत्र त्यांचे अत्यंत समीप जे 
अजन त नत्राच्या वत्तीस विषय नाही तर्संच अंत:करणाचे बत्तीस आश्रय 
जे अंत:करण त्याच्या अत्यंत समीप सुखार्दिक धम ते अंतः'करणाच वरत्तीस 
विषय घडत नाहीत. या प्रकारे धर्मराहित अंत:करणाचे इंद्रिथकरून अथवा 
वृत्तीकरून भान घडत नाहीं. [कंतु साक्षिविषयक आहे, ता राक्ष एक अंगी- 
कार कराल तर जसे एका अंत:करणाचे सुखदुःखभाल साक्षीकरून होतें 
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तर्से सर्वांच्या सुखदुःखाचे भान झालं पाहिजे. याम्तव साक्षी नाना आहेत. 
जर नाना साक्षी अंगीकार केले तर दोष नाहीं. कारण कीं साक्षीची उपाधि 
अंत'करण आहे. त्या साक्षाकरून आपल्या उपाधिधमारचे भान होते, म्हणून 
सववोच्या सुखदुःखाचे भान होत नाही. या प्रकारकरून नाना जे साक्षी त्यांची 
एक ब्रह्माणी एकता घडत नाही. आतां सिद्धांती उत्तर देतो. 
। मू. आं. ।। 
साक्षी ब्रह्मस्वरूप एक ।। भदाचा गंधही नाहीं देख । 
बुद्धीचे धम रागद्रेपादिक! त्याचे ठायी मरे मानिती । 
टीका --परवपक्षी वाळेलाकी जीव रागादिक्केलराहित आहे आणि त्रन्म ळे- 
शरहित आह. म्हणून जीवब्रह्माची एकता या ग्रंथाचा विषय घडत नाही. हं 
यद्यपि सत्य आहे. तथापि रागद्वेषरहित जा साक्षी त्याची ब्रह्माशी एकता घडते 


आणि कत्याभाक्‍त्याहन भित्च जा राक्षी ता वघ्यापुत्रासमान असत्‌ आहें हृ 
घडत नाही. कारण की कताभाक्ता जा संसारी त्याच्या विशप्यभ!गाचे नाम 
साक्षी आह. जर साक्षीचा निषध कला तर संसाऱ्याच्या 'विशेप्यांन्नाचा निषेध 
होण्यास्तव कताभोक्ता जो रांसारी त्याचाही निषध होईल. एकच चैतन्याचे 
ठायी साक्षिभावाची अंत'करण उपाधि आहे आणि कत्तभाक्‍तृपणाचे विशेषण 
आहे. विशषणासहित विशिष्ट ह्मणावा. उपाधिसहित ता उपहित ह्मणावा. जी 
वस्तु जितक्या देशांत आपण असते तितक्‍या देशस्थित वस्तूच ज्ञान करून 
आपण वेगळी राहते ती उपाधि कणावी. जरा न्यायमतांत कणगोलकन्थित 
आका श्रोत्र हणतात. तो कणेगोळक श्रोत्राची उपाधि आहे. कारण की करण- 
गोलक जितक्या देशामध्ये आपण आहे, तितक्‍या देद्यांत स्थित ज आकाश 
त्याचे श्रोत्ररूप ज्ञान करवून आपण पथक राहतो; ह्मणून कर्णगोलक श्रोत्राची 
उपाधि आह. तसे अंतःकरणही जितक्या देशांत आपण आहे, तितक्या देश- 
स्थित चेतन्यास साक्षी अशी संज्ञा करून आपण प्रथक्‌ राहतं; याम्तव अंत:- 
करण साक्षीची उपाधि आहे. म्हणून हा अर्थ सिद्ध झाला कीं अंतःकरणोपाहित 
ज्ञे चेतन्य ता साक्षी ह्ृणावा. आणि आपल्यासहित वम्तृस जे जाणवितं ते 
विशेषण झणावं. जसा कुंडलवान्‌ पुरुष आला, या वाक्यांत पुरुषाचे कुंडल 
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विशेषण आहे. कारण कीं, आपल्यासहित पुरुषाचे आगमन कुंडल जाणविते. 
झणून विशेषण आहि. म्यां नीलघट पाहिला, या स्थानींही नीलत्व घटाचे बि- 
शेषण आहे, तसं कततुभोक्त जं जीवचेतन्य त्याचें अंतकरण विशेषण अहि. कारण 
कीं आपणासदहित चेतन्याशीं कतुभोक्तुरूपंकरून अंतःकरण जाणविते झणून 
अंतःकरण संसाऱ्याचे विश्षषण आहे. येणेंकरून हे सिद्ध झालें की, अंत:क- 
रणविशिष्ट जे चतन्य तो संसारी हणावा, याचा अथे पुढें सांगूं. ह्मणून राग- 
द्वेषादि संसाऱ्याचे ठायीं आहेत. साक्षांचे ठायी किंचितही नाहींत. त्यांतही सं- 
साऱ्यांचे विशेषण जे अंत:करण त्याचे ठायीं अहित, आणि विशेष जे चेत- 
न्य त्याचे ठायी नाहींत. करण कीं संसाऱ्याचे ठायीं [मशेप्य जो चतन्यांश 
त्याचा आणि साक्षीचा भेद नाहीं. कां ह्मणाळ तर, जे एक पतन्य तंच अंत:- 
करणसहित संसारी ह्मणावें आणि अंतःकरणभाग त्यागून साक्षी ह्मणावं, हणून 
साक्षीचा आणि संसाऱ्याचे विदेप्य भागाचा भेद नाहीं. विशेप्य भागांत हे - 
शादिक स्वीकारिले तर साक्षांचे ठायींही स्वीकार होईल आणि साक्षी सवे 
क्ेशांहून रहित आहे हा वेदांताचा सिद्धांत आहे; हणून संसाऱ्याच्या विशेष 
भागाचे ठायीं क्रेशादिक नाहींत. किंतु विशषणरूप ज॑ अंत:करण त्याचे ठायी 
आहेत. या आमेप्रायकरून आवाचे तृतीय चरणांत रागद्वषादिक बुद्धाचे 
धर्म बोलिले आहेत. जीवाचे नाहींत. या प्रकारं अंत:करणावोश्रेष्टाची आणि 
ब्रह्माची एकता घडत नाहीं, परंतु अंतःकरणापहित साक्षीची आणि ब्रह्माची 
एकता घडते. आणीक पूर्वी बोलिला कीं साक्षी नाना आहेत आणि ब्रह्म एक 
आहे, हणून नाना साक्षींची एक जह्मालीं एकता घडत नाहीं, आणि एक व्या- 
पक त्रक्माशीं जर साक्षीचा अभेद स्वीकार कराळ तर साक्षी सर्वे द्यरीरांचे 
ठायीं व्यापक होईल; मग त्यास सर्व शरीरांच्या सुखदुःखाचे भान झाले पा- 
हिजे. ती आद्यंका घडत नाहीं. कारण कीं, यर्यापे इंश्वरसाक्षी एक आहि 
आणि जीवसाक्षी नाना आहेत, आणि परिच्छित्न आहेत, तरीही व्यापकत्रह्मा- 
हून भिन्न नाहींत. जशीं घटाका नाना अहित. आणि परिच्छत्न आहेत, तरी 
महाकाशाहून मिन्ञ नाहींत. किंतु महाकाशरूपच अहित. तसे नाना जे प- 
रिच्छित्न साक्षी तेही जहरूप आहेत आणि पूववादी ओोलिका कीं सुलवुःखा- 
भं 


२६ विचारसागर. 


दि अंतःकरणवृत्तीस विषय नाहींत; हे बोलणे अयुक्त आहे. कारण कीं, यर्थ- 
पि सुखदु:ख साक्षिभास्य आहेत, ते साक्षी नाना आहेत, तथापि जव्हां अंत:- 
करणचा परिणाम सुखदुःखरूप होतो त्या कालीं अंतःकरणाची ज्ञानरूपवत्ति 
सुखदुःखांस विषय करणारी होते. त्या वृत्तीचे ठायीं आरूढ जोसाक्षी तो 
त्यास प्रकाशितो. या प्रकारंकरून ग्रंथकारांनी सुखदुःख सार्क्षांचे विषय बोलि- 
ले, परंतु वृत्तीवांचून केवल साक्षीचे विषय नाहींत. या स्थानी हे रहस्य आहे 
की, आकाशाचे ठायीं घटाकाश नाम व जलग्रहणरूप ज काये प्रतीत होतें 
त घटरूप उपाधिदृष्टीकरून प्रतीत होतं; आणि घटरूपउपाधीवांचून घटा- 
काश नाम व जलग्रहाणरूप कार्य प्रतीत होत नाहीं, किंतु आकाशमात्ञच प्र- 
तीत होतं. ह्मणन घटाकाश महाकाशरूपच आहे. तसं चतन्याचे ठायीं साक्ष 
नाम आणि धर्मसहित अंत:करणाचं प्रकाशनरूप काय हं अंत:ःकरणउपाधि- 
दृष्टीकरून पतीत हाते, आणि अंत:करणउपाधिदृष्टीविना साक्षी नाम आणि 
अंत:करणाचं धर्मसहित प्रकाशनरूप काये प्रतीत होत नाहीं; किंतु चतन्यमा- 
त्र ब्रह्मच प्रतीत होत; ह्मणून साक्षी न्र्मरकूप आह. या अभिप्रायंकरून ओबी- 
चे प्रथम चरणांत साक्षी एक आहे असं बोललं. कारण कीं. उपाविदृष्टीविना 
साक्षीचे नानात्व आणि पारिठिन्नत्व प्रतीत होत नाही. तो साक्षी जीवपदाचा 
लक्ष्य आहे. हा प्रसंग पुढ प्रतिपादन करूं. या प्रकारें करून जीवब्रह्माची ए- 
कता या ग्रंथाचा विषय सिद्ध होतो आतां पूवेवाढी प्रयाजनाचे आणि संबं- 
धार्चे खंडण काररेता. 
॥ मू. आ. ॥ 

॥ नोहू बंधानिवृत्ती ज्ञानंकरून । तोबंध अध्यासरूपी न घड जाण ।। 
॥ त्याची सामग्री नाही पूण । यालागी ज्ञानआज्ा त्यागावी ॥ १० 

टीका ---अहंकारादि अनात्मवस्तु तो बंध म्हणावा, तो बंध जर अध्या- 
सरूपी असावा तर ज्ञानकरून निवृत्त व्हावा आणि जर अध्यासरूपी नाहीं 
तर ज्ञानेकरून निवृत्त होत नाहीं. कारण कींज्ञानाचा हां स्वमाव आहे, ज्या 
वस्तूचे ज्ञान होतें तं ज्ञान त्या वस्तूचे ठायी अघ्यास आणि अज्ञानास निव- 
त करिते. जसं रज्जूचे ज्ञान रज्जूचे ठायीं सपे अध्यासास आगि रज्जुचे 
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अज्ञानास निवत्त करित. अध्यास म्हणजे आंतिज्ञानाचा विषय मिथ्य़रावत्तु 
आणि आंतिज्ञान त्यास अध्यास म्हणावा, ज्याचे ठायीं मिथ्यावस्तु नसून स- 
त्यवस्तु आहे, त्याची ज्ञानंकरून निवृत्ति होत नाहीं. तसा आत्म्याचे ठायी 
अहंकारादि बंध जर अध्य़ासरूप मिथ्यावस्तु असेल तर ज्ञानिकरून निवृत्त 
होईल, ती आत्म्याचे ठायी मिथ्याबंधाची सामग्री नाही आणि बंध तर प्रतीत 
होतो, म्हणून बंध सत्य आहे; त्या बैधाची ज्ञानंकरून निवत्तीची आश नि- 
एफल आहे. ॥ अथ अध्याससामग्रीनिरूपणं 
॥ मू. आ. ॥ 
॥ सत्यवस्तूच्या जञानकरून । होत संस्कार हं एक साधन ।। 
॥ दोषत्रय अधिष्टानअज्ञान । ही सामग्री पूणे अभ्यासाची ॥ ११ 
टीका--सत्यवस्तुजञानजन्यसंम्कार आणि तीन प्रकारचा दोष म्हणजे एक 
प्रमाता दोष, एक प्रमाणदोष, एक प्रमेयदोष, आणि अधिष्ठानाच्या विनेष- 
रूपाचे अज्ञान इतकी अध्याससामग्री आहे, यावांचून अध्यास होत नाही; 
जसा शुक्तांचे ठायी रुप्याचा अथवा रज्जूचे ठायी सर्पाचा अभ्यास होतो तो 
ज्याने सत्यरुप अथवा सत्यसप पाहिला आहे त्यासच होतो आणि ज्यास स- 
त्यरुप्याचे अथवा सत्यसपोचं जान नाही त्यास होत नाही. यास्तव सत्यवस्तु- 
ज्ञानजन्यसंस्कार अःयासाशी हेतु आहे, आणि शिर्षीचे ठायी सपाचा अथवा 
रज्मचे ठायी रुप्याचा अध्यास होत नाही, यास्तव प्रमेयाचे ठायीं साइश्य- 
दोष अध्यासाशी हेतु आहे. या प्रकारकरून प्रमात्याचे ठायीं लोभभयादि आगि 
नेत्रादिप्रमाणाचे ठावी पित्तमलादि जो दोष आहे तो अध्यासास हेतु आहे, आणि 
दिर्पीरचे इदरूपकरून सामान्यज्ञान असल आणि ही दिंपीच आहे अस विशे- 
षज्ञान नसेल तेव्हां अध्यास होतो. कारण की, शिंप आहे असं विनेषरूपकरून 
ज्ञान आहे तरीही अध्यास होत नाहीं, आणि सामान्यरूपकरून ज्ञान नाहीं, 
तरीडी अध्यास होत नाहीं. यास्तव अधिष्ठानाचे विशेषरूपंकरून अज्ञान, आणि 
स़रामान्यरूपंकरून ज्ञान अध्यासास हेतु आहे. इतकी अध्याससामम्री आहे 
यांमध्ये कोणीएक नसेल तर अध्यास होत नाहीं. जशी कुलाल, दंड, चक्र, 
मृत्तिका घटाची सामग्री आहे; कांहींणक नसल तर घट होत नादीं. तसा अ- 
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ध्यासही सर्वसामम्रीकरून होतो. आतां द्राष्टांतीं बंधाचे अभ्यासाविषयी एकही 
कारण दिसत नाही. कारण कीं बंध कोठें जर सत्य असावा तर त्याच्या जञान- 
जन्य संस्कोरकरून आत्म्याचे ठायी मिथ्या बेध प्रतीत व्हावा. सिद्धांतामध्यें 
आत्म्याहून मिन्न कांहींच सत्यवम्तु नाही, म्हणून सत्यबंधाचे ज्ञानजन्यसंस्का . 
राचा अभाव होण्यास्तव आत्म्याचे ठायी बेधाचा अध्यास घडत नाहीं. तसेच 
आत्म्याचे आणि बंधाचे सदृशत्वही नाहीं. उलटा तमप्रकाशवत्‌ विपरीतस्वमाव 
आहे, तो सांगता. आत्मा प्रत्यक्‌ आहे. आणि बंध पराक्‌ आहे. प्रत्यक्‌ नाम 
अंतरींचं आहे आगि पराक़ नाम वाद्यांचे आह. आत्मा विषयी आहे आणि 
बध विषय आहे. जो प्रकाशक तो विषयी म्हणाव. ज्यास प्रकाथितो तो बि: 
पद्म म्हणावा. प्रत्यकाचे ठायीं पराकांचा आणि पराकाच ठायीं प्रत्यकाचा अ- 
ध्यास घडत नाही, जसा पुत्राच्या अपेक्षकरून देह प्रत्यक्‌ आहे. त्या देहाचे 
ठायी पुत्राचा आणि पुत्नाचे ठायीं देहाचा अभ्यास होत नाहीं. तसा विषयाचे 
ठायीं विषयीचा आणि विषयीचे ठायीं विषयाचा अध्यास होत नाहीं. जस 
घटादिकांचे ठायीं दीपाचा आणि दीपाचे ठायीं घटादिकांचा अध्य़ास घडत 
नाहीं. तसा साहश्याचा अभाव होण्यास्तव प्रत्यकूविषयी जो आत्मा त्याचे ठायी 
पर[क॒विषयरूप बंधाचा अध्यास घडत नाहीं. पत्यकाचा अणि पराकाचा वि: 
रोध आहे. विषयाचा आणि विषयीचा विरोध आहे, सहशत्व नाहीं. यास्तवच 
बंधाचा अध्यास आत्म्याचे ठायी घडत नाही. तसेच प्रमात्याचा आणि प्रमा- 
णदोषाचाही अभाव आहे. कारण कीं प्रमातादि सवे प्रपंच अध्यासरूप आहे, 
लोच बध आहे ह वेदांताचा सिद्धांत आहे. य! प्रकारे बेधाच्या अध्यासाहून 
पूर्वी प्रमाताप्रमाणाचं स्वरूप असिद्ध आहे, आणि त्याचा दोषही असिद्ध 
आहे. याकरितां बंधाचा अध्यास घडत नाहीं. आणि अधिष्ठानाचं विशेषरूपं- 
करून अज्ञानही घडत नाहीं, कारण कीं बघाच अधिष्ठान ज॑ ब्रह्म त स्वयं- 
प्रकाश ज्ञानरूप आहे, त्या स्वयंप्रकाश ज्ञानरूप त्रश्माचे ठायीं सूय व तमाचे 
परी अज्ञान घडत्त नाहीं. जसा प्रकाशमान्‌ सूयीचा आणि तमाचा विरोध आहे, 
तसं चेतन्य प्रकाशमान आणि तमरूप अज्ञान यांचा परस्परविरोध आहे आणि 
जरी अविष्ठानाचे अज्ञानाचा अंगीकार केला तरीही अध्यास घडत नाहीं, 
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कारण कीं अत्यंत जे अज्ञात अथवा अत्यंत ज॑ ज्ञात त्याचे ठायीं अध्यास 
होत नाहीं, किंतु विश्ेषरूपंकरून अज्ञात आणि सामान्यरूपॅकरून ज्ञात त्याचे 
ठाबीं अध्यास होतो. आणि ब्रह्म तर सामान्यविशेषभावंकरून रहित आहे, 
निर्विश्षष आहि. हा सिद्धांत आहे. या कारणास्तव विशेषरूपंकरून अज्ञात आणि 
सामान्यरूपकरून ज्ञात ब्रह्म आहे असं संभवत नाहो. आणि जर अध्यासलोभॅ- 
करून ब्रह्माचे ठायीं सामान्यविशषषभाव अंगीकार कराल तर.सिद्धांताचा त्याग 
होईल. या प्रकारंकरून निर्विशेष जे प्रकाशरूप अद्य त्याचे ठायीं विशेषर्रूप- 
करून अज्ञान आणि सामान्यरूपंकरून ज!नाच्या अभावाम्तव त्याचे ठायीं अ 
यास घडत नाहीं. यास्तव ब्रह्माचे ठायीं बंध अध्यासरूप आहे हें बोलणं सं- 
भवत नाहीं, किंतु बंध सत्य आहे. त्या संत्यबंधाची जानंकरून निवृत्ति तिचा 
असंभव आहे. म्हणून जानद्ठारा मोक्षरूप ग्रंथाचं प्रयोजन घडत नाहीं, आणि 
जानेकरून मोक्षप्रतिपादक जो, सिद्धांत तोही सम्यक नाहीं, किंतु कर्मॅकरून 
मोक्ष होतो. हा प्रसंग एकभवीवाद्याच्या रीतीकरून प्रतिपादन कारेतो. 

॥ मू. ऑ. ।॥ 

सत्यबंधाची ज्ञानंकरून । नव्ह निवृत्ते सयुक्त जाण ॥ 
सतत नित्य कमोचरण । मुक्त होण्यास्तव जाण करावे ॥१२॥ 
टीका--सत्यबंधाची निवृत्ति जानकरून मानणं हं सयुक्त ह्मणजे याक्ते- 
सहित नाहीं, किंतु अयुक्त आहे. यास्तव जो मुक्त होऊं इच्छितो तेणे सतत 
ह्मणजे निरंतर कमे करावे. याचा हा अभिप्राय आहे, कीं कमे दोन प्रकारचे 
आहे. एक विहित आणि एक निषिद्ध. पुरुषप्रवत्तिनिमित्त जं वेदाने बोध न 
केळे तें विदित कमे झणावें आणि पुरुषाची निवृत्ति जेणेकरून बोधन केली 
तं निषिद्ध कर्म झ्णावें. जी स्वभावसिद्ध क्रिया तं कर्म नाहीं. कारण की, 
वेदानं प्रवृत्ति अथवा निवृत्तिनिमित्त जं बोधन केलें, तं कर्म झ्मणावें. झणून 
दोन प्रकारचे कर्म आहे, तीन प्रकारचे नाहीं. ते विहित कम चार मकारचें 
आहे, नित्य, नैमित्तिक, काम्य व प्रायश्चित्त. त्यामध्ये पापनिवृत्तीकरितां वि- 
घान केलं ज॑ करम, तं प्रायाश्वित्तकमे झणारवे, जर्से प्रमार्दकरून द्रव्यम्रहणज- 
न्य पॉप यतीश्ली घडते,तत्ाशानिमित्त द्रव्याचा त्याग आगि तीन उपवास उक्त 
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अहित. आणि फलनिमित्त विधान केलें ज कर्म त॑ काम्यकमे क्षणवें, जसा व 
ऐ्टिकामार्थ कारिरी याग अथवा स्वगेकामार्थ अभिहोत्र सोमयागादि बोलिठे. आतां 
जैकर्म न केल्याने पाप होते आणि केल्यानं पुण्यपापरूप फल होत नाहीं. आणि 
ज्यांचे सदां विधान नाहीं, किंतु कोणत्या निमित्तेकरून ज्याचं विधान होतें त 
नैमित्तिककम हणावे. जसं ग्रहण किंवा श्राद्वादिक अथवा अवस्थावृद्ध किंवा 
जातिवृद्ध किंवा झाश्रमवद्ध किंवा विद्यावृद्ध झणजे शास्त्रज्ञानी किंवा जञानवृद्ध 
कझ्मणजे अपरोक्षज्ञानी हे पूर्वीहून उत्तरोत्तर उत्तम त्यांच्या आगमरनॅकरून उ- 
त्थानरूप ज कर्म तं नेमित्तिककम ह्मणावे, आतां ज॑ कर्मे न केल्याने पाप 
होते आणि केल्याने फळ होत नाहीं आणि ज्याच सदा विधान आहे तं नि- 
त्य कर्म झणावे, जसं स्नानसंध्यादिक. एवं नित्य नेगित्तिक काम्य प्रायाश्चित्त 
मिळून चार प्रकारच विहित आणि निषिद्ध मिळून पांच प्रकारचे कर्म आहे.त्या- 
मध्ये मुमुक्षेनीं काम्यकभे आणि निषिद्धकर्मे न कुरावे. कारण कीं, काम्यकर्मेक- 
रून उत्तम लोकांची आणि निषिद्धकर्मॅकरून नीचलोकांची प्राप्ति होते, याकरितां 
दोन्ही कमीचा त्याग करून नित्यकम सदा करांवं भाणि नेमित्तिकांचे जर नि- 
मित्त होईल तर नेमित्तिकही करावें. कारण कीं नेमित्तिककम न केळ तर पाप 
होईल. त्या पार्पकरून नीचलोक प्राप्त होईल. याकरितां पापाच्या प्रतिबंधाथ 
नेमित्तिककमे करावे, नित्य आणि नेमित्तिककमाचे आणिक फल नाहीं. हच 
फल आहे कीं ते कर्म न केल्याने ज पाप होतं तं त्याच्या केल्याने होत नाहीं. 
झणून सुसुक्षेनीं नित्य व नैमित्तिक कर्म आवश्य करावे. आणि जर कदाचित्‌ 
प्रमादेकरून निषिद्ध कर्मे होईल तर त्या दोषनिवृत्तीकरितां भायश्चित्तकर्म 
करावं, जरी निषिद्धकर्म न केलं तरी जन्मांतरीचे ज॑ पाप आहे तन्नाज्याथ प्रा- 
यश्चित्त कमे करावं, परंतु त्यांत इतका भेद आहे कीं, प्रायश्चित्त दोन प्रकारचं 
आहे.एक असाधारण, व एक साधारण,जं कोणी एक विशेष पापनिवृत्त्यथ शाख्ानं 
विधान केलं ते असाधारण प्रायाश्चित्त झणावें, जसे तीन उपवास पूर्वी बोलिले 
तद्वत, आणि सवे पापनाशार्थ शाखाने ज॑ विधान केले कर्म ते साधारण प्रा- 
यश्चितत ह्मणांवे, जरस गंगास्नान अथवा ईश्वरनामोचारणादिक जाणावें. अश्री 
दोन प्रकारची प्रायश्चित्ते आहेत, जर ज्ञात पाप होईल तर तन्नाक्याथ अस- 
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धारण प्रायाश्वित्त करावं आणि जर जन्मांतरीचे अज्ञात पाप आहे तर तनि- 
वृतत्यथ साधारणप्रायश्चित्त करावे. कारण कीं असाधारणप्ायाशेत्ताचा हा स्वभाव 
आहि कीं, ज्या पापनाशाकरितां शास्त्राने प्रायश्चित्तविधान केलें तेंच पाप त्या 
प्रायाश्चित्तानं निवृत्त होते, आणिक नाहीं, आणि जन्मांतरींच्या पापाचे असे 
ज्ञान नाहीं कीं कोणतें पाप कोणत्या प्रायाश्चित्तानं निवत्त होईल ह्मणून साधा- 
रण प्रायाश्चित्त करावे. साधारणप्रायश्चित्तकरून सवे पापं निवृत्त होतात. यद्य- 
पि गंगास्नानादे जे साधारणप्रायाश्वित्त बोलिलं ते केवल प्रायश्चित्तरूप नाही, 
किंतु काम्यरूप आणि प्रायश्चित्तरूप आहे, कारण कीं गंगास्नानेंकरून उत्तम- 
ळोक माप्ति श्ाखामध्ये बोलिली आहे, तज्ञीच इश्वरनामोचचारणकरूनही उत्तम- 
लोकप्राप्ति बोलिली आहे, यात्तव काम्यरूप आहे. आणि पापनाद्क्र आहे 
हणून प्रायाश्चित्तरूप आहे, जसा अश्वमेध त्रत्महत्यादि पापनाशक आहे आणि 
स्वगेप्राततिरूप फलाचा हेतु आहे, तसं गंगास्नादिके केवल प्रायश्चित्तरूप ना- 
हीत. हणुन गंगास्नानादिककरून उत्तमलोकप्रापति होते, ती तर मुमुक्षस वांठित 
नाहीं. तथापि ज्यास उत्तमलाकाची वांछा आहे त्यास तर, गंगास्नानादिक 
पापनाश करून उत्तमलोकप्राप्ति करवितात आणि ज्यास उत्तमलोकाची 
कामना नाहीं त्यास केवल पापनाशक आहेत. या कारणास्तव कामनापाहित 
अनुष्ठान केळे असतां काम्यरूप प्रायश्चित आहे, आगि लोककामनेवां- 
चून अनुष्ठान केलं तर केवल प्रायाश्वित्त आह, जसे वदांत मतामध्यें संपूर्ण 
कर्मे सकाम पुरुषांना संसारहेतु आह, आणि निप्काम पुरुषांना अंतःकरणदु- 
द्विकरून ज्ञानद्वार मोक्ष हेतु आहे; तसेच गंगाखान अथवा इश्वरनामोच्वारण 
सकामांश्ीं तर काम्यरूप प्रायाश्चत्त आहे. आणि निप्कामांशीं केवल प्रायश्चि- 
रूप आहे; याकरितां मुमुक्षेनीं साधारण प्रायाश्चित्त कराव. या प्रकारंकरून 
जन्मांतरींच्य़ा संपूर्ण पातकांचा ज्ञानावांचनही नाश होते. तसच जन्मांतरींचं 
काम्यकमेही मुसुक्ष्स बंघ्यासमान आहे, फळास हेतु नाहीं, कां झणाल तर 
जशी कमोनुष्ठानकालीं पुरुषाची इच्छा फळाशी हेतु वदांतमतामध्यं अंगीकारिठी 
आहे. इच्छेसहित अनुष्ठान केलं तर स्वसोदिक फल हेतु आहे. आणि नि- 
प्कोभ अनुष्ठान केळे तर स्वगोदिक फल हेतु नाहीं. हा वेढांताचा सिद्धांत 
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आहे. तशीच कर्मसिद्धीनंतरही पुरुषाची इच्छा फलास हेतु आहि. ती पुरु- 
षांची इच्छा ज्या काली पुरुष मुमुक्ष झाला त्याकाठी निवृत्त झाली; ह्मणून 
जन्मांतरीचे काम्यकर्मही फलाशी हेतु नाहीं; जसे कोणी एकाने धनमरापतीच्य़ा 
इच्छेकरून धनिक पुरुषाचे आराधन केले. मग त्या धनिकाच्या आराधनानं- 
तर जर धनाची इच्छा निवृत्त झाळी, तर धनप्राम्तिरूषफल होत नाहीं तसच 
जन्मांतरींच्या काम्यकरमाचंही मुमुक्षशी इच्छेच्या अभारवेंकरून फल होत नाही. 
याप्रकारंकरून केवल कमार्नेच मोक्ष होतो. वतमान जन्माचे ठायी काम्य आणि 
निषिद्ध कर्मे केली नाहीत म्हणून ऊध्वलोक आणि अधालाकप्राप्ति घडत नाही, 
भाणि जन्मांतरीचे प्रारध जं निषिद्ध पध काम्य त्याचा भोगेकरून नाश 
होतो, आणि नित्यनमित्तिक न केल्याने जे पाप होते त त्याच्या केल्याने मु- 
मुक्षम पाप होत नाही, आणि जन्मांतरीचे संचित ज॑ निषिद्ध आहे त्याचा 
साधारणप्रायश्चितेकरून नाश होतो, आणि जन्मांतरीचे संचित काम्यकर्म मु- 
मुक्षशीं इच्छेच्या अभावेकरून फल देत नाही. म्हणून मुमक्षंनीं नित्यनेमि- 
तिक आणि साधारणप्रायश्चित्तरूप कर्म करावे, आणि जर वतेमानजन्मी ज्ञात 
निषिद्धकर्म घडल तर असाधारणप्रायाश्वित्त करावे अथबा नित्य आणि नैमि- 
त्तिकच करावे, प्रायश्चित्त न करावे. का म्हणाल तर मुसुश्षचें संचित जं नि- 
षिद्धकर्म आणि काम्यकर्म त्याचा तर नाश झाळा आहे, जसा जञान्याच्या 
संचितकमाचा नाश वेदांतमताचेठायी अंगीकारिला आहे, तसाच निषिद्ध व 
काम्याचा त्याग करून नित्यनमित्तिक कमोचेठायी प्रवृत्त जो मुमुक्षु त्याचे सं- 
चितकमाचा नाश होतो. अथवा संचित जी काम्य व निषिद्ध आहेत, ती 
सवे मिळून एक जन्माचा आरंभ करितात, म्हणून मुमुक्षस आणीक एक ज- 
न्म होतो, अथवा योग्याशी कायव्यूहाचे परी एकाच काली सवे संचित्त अनंत 
शरीरांचा आरंभ करित, तेणकरून ममुक्ष उत्तर जन्माचे ठायी सवीचा फल- 
भोग घेतो, अथवा नित्य व नैमित्तिक कमानुष्ठानंकरून जे केश होतात ते 

अन्मांतरीच्या संचितनिषिद्धकमीचं फळ आहे, म्हणून जन्मांतरीचे संतितनि- 
पिद्ध आणीक जन्मांचा आरंभ करीत नाहीं, आणि संचित जे काम्य ते एक 
जन्म अथवा एककालींच अनंत झरीरांचा आरंभ कारिते, यास्तव मुमुक्षूस 
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उत्तर जन्माचे ठायीं दुःखाचा लेशही होत नाहीं, केवळ सुखाचा भोग होतो, 
कारण कीं जन्मांतरींच्या विहित संचितकर्मकरून शरीर झाळे आहे, आणि 
निषिद्ध जे संचित तं नित्यनेमित्तिक कमोनुष्ठाच्या केशेकरून पूर्वजन्माचे ठायी 
भोगिलें. या प्रकारेकरून प्रायश्चित्तावांचून केवल नित्य व नेमित्तिक कमीनुष्ठारने- 
करून मोक्ष होतो, या कारणास्तव नैमित्तिक कर्मकाली नैमित्तिकारच अनुष्ठान 
करावें, आणि नित्य कमोर्चे सतत अनुष्ठान करावें. या मताशी शास्त्रामध्ये एक- 
भवी वाद म्हणतात. या कारणास्तवच बेधाची निवृत्ति ज्ञानद्वारा अंथाचं प्रयो- 
जन नाही, कारण कीं जी वस्तु अन्यापासून होत नाहीं तेच त्याचं मुख्य 
प्रयोजच म्हणावे. जसं रूपाच ज्ञान नेत्रावांचून अन्याने होत नाहीं तं रूपज्ञान 
नेताचे प्रयोजन आहे, आणि बंधनिवृत्ति अंथावांचून कमाने होते, म्हणून बंधा- 
ची निवृत्ति अंथाचे प्रयोजन नाहीं, या मकारेकरून अंथाचे प्रयोजन सिद्ध होत 
नाहीं. प्रयाजनाच्या अभांवेकरून संबंधही सिद्ध होत नाहीं. कारण कीं वि- 
षयाच्या अभावंकरून अथाचा आणि विषयाचा प्रतिपाद्य प्रतिपादकभाव संबंध 
घडत नाहीं. अधिकारी आणि फलाच्या अभावेकरून त्याचा प्राप्यप्ापकभाव सं- 
बंध घडत नाहीं. अधिकाऱ्याच्या अभावास्तव अधिकाऱ्याचा आणि बिचारा- 
चा कत्तृकतव्यभाव संबंध घडत नाहीं. ज्ञानाची निप्फळता होण्यास्वव ग्रंथाचा 
आणि ज्ञानाचा जन्यजनकभाव संबंध घडत नाहीं. सफल वस्तु जन्य होते.पूर्वी 
बोलिला जो प्रकार तेणंकरून ज्ञान सफळ नाहीं, आणि ज्ञानार्चे स्वरूपाचाही 
अभाव आहे; या कारणास्तवच ज्ञानाचा आणि अंथाचा संबंध घडत नाहीं; 
कारण कीं जीवन्रह्मअभेदनिश्वयाचं नाम सिद्धांतामध्ये जञान आहे. तो अभेद- 
निश्चय सिद्ध होत नाहीं. कां म्हणाळ तर जीवन्रझ्माचा अभद नाहीं हे पूर्वी 
प्रतिपादन केलें आहे; म्हणून अभेदनिश्वथरूप ज्ञान सिद्ध होत नाहीं. या 
अरकोर प्रयोजन व संबंधाच्या अभार्वकरूच ग्रंथाचा आरंभद्दी घडत नाहीं. 
आता सिद्धांती उत्तर देतो. 
॥ मू. ओ. ॥ 
॥ सजातीयवस्तुज्ञानजन्य । होत आहे जो संस्कार पूरण । 
अ! मेणे होतसे अध्यास जाण । असें विवेकीजन बोलती ॥ १३ ॥ 
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॥ परी सत्यवस्तूच्या ज्ञानापासून । झाला जो संस्कार जाण | 

॥ तोच होत अध्यासकारण । हा नियम पूणे न घडेची ॥ १४ 

॥ अध्यासासी हेतु निश्चित । कोणताही दोष न देखिजेत । 

॥ जसे पटाविषयीं हेतु नियमित । तंत्वा दि बहुत असताती ॥ १५ 

॥ आत्म्याचे ठायी जाती तत्त्वतां । शेखाचे ठायीं भासे पीतता ॥ 

॥ अथवा शकरेचे ठायी कटुता । काय सदृद्षता असे याशीं ॥९६ 

॥ शिंपीचे ठायीं पुरुष विरक्त । ग्रीतीबांचून रुप देखत ।। 

॥ छोभभयादि जीवगत । दोष किंचित्‌ नसतांही ॥ १७॥ 

॥ नभाचे ठायीं नीलत्व ! कटाहतंतरुपरी भासत । 

॥ पित्तादिक कांहीं किंचित्‌ । दोष निश्चित नसतांही ॥ १८॥ 

टीकाः---पूर्ववादी बोठिला की, बध सत्य आहे त्याची ज्ञानंकरून निवृत्ति 
होत नाहीं; मिथ्य़ावस्तूची ज्ञानकरून निवृत्ति होते, आणि आत्म्याचे ठायी 
मिथ्या बंधाची सामग्री नाहीं, म्हणन बंध सत्य आहे, त्याची ज्ञानेंकरून नि- 
अृत्ति होत नाही; हे प्रतिपादन सिद्ध होत नाहीं. कारण कीं बंध मिथ्याच 
आहे ब त्याची ज्ञानंकरूनच निवृत्ति घडते. आणि सत्यवस्तूर्चे ज्ञान संस्कार- 
द्वारा अध्यासहेतु आहे, जर्स सत्यसर्पाचे ज्ञान संस्कारद्वारा सपोध्यासास हेतु 
आहे; तसा सत्यबंध असावा तर सत्यबंधाचे ज्ञान व्हावे, तो सिद्धांतामर्ध्ये तर 
अनात्मवस्तू कांहींच सत्य नाहीं, म्हणून सत्य वस्तूर्चे ज्ञान संस्कारद्वारा जी 
अध्याससामग्री तिचा अभाव होण्यास्तव बंध अध्यासरूप नाहीं, किंतु सत्य 
आहे, ही शंका सिद्ध होत नाहीं. कां म्हणाल तर अध्यासाविषयीं संस्कारद्वारा 
सत्यवस्तूरचे ज्ञान हेतु नाहीं, किंतु वस्तूचे ज्ञान हेतु आहे; ती वस्तु सत्य असो 
अथवा मिथ्या असो; जर सत्यवस्तूर्चे ज्ञानच अध्यासाविषयीं हेतु म्हणावं तर 
ज्याने सत्य खारकेचा वृक्ष पाहिला नसून गारोड्याचा केलेला मिथ्या खारके- 
चा वुक्ष बहुत वेळा पाहिला, आणि गारोड्यापासून असे श्रवण केलें कीं 
हाच खारकेचा वृक्ष आहे. त्याने सिंदीचा वृक्ष कधींही पाहिला नाहीं, त्यास 
सिंदीचा वृक्ष पाहून खारकेच्या वक्षाचा अध्यास होतो, तो न झाल पाहिजे. 
कारण कीं सत्यखारकेच्या वृक्षाचे त्यास ज्ञान नाही, आणि आमच्या रीती- 
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करून तर गारोड्याचा पाहिलेला जो मिथ्याखारकेचा वृक्ष त्याचें ज्ञान आहे; 
म्हणून अध्यास घडतो, यास्तव सजातीयवस्तुज्ञानजन्यसंस्कार अध्यासाचा हेतु 
अहि. त्या संस्काराचे जनक जे ज्ञान आणि त्याचा विषय तो मिथ्या असो 
अथवा सत्य असो. आतां संस्कारद्वारा ज्ञानहेतु आणि ज्ञानजन्य संस्कारहेतु 
आहि या वाक्यांत अथाचा भेद नाहीं, एकच अर्थ आहे. कारण कीं संस्कार- 
द्वारा ज्ञानहेतु याचा अथे असा कीं ज्ञान संस्काराचा हेतु आणि संस्कार अ- 
ध्यासाचा हेतु आहे, म्हणून संस्कारद्वारा ज्ञानाचा हेतु म्हटल्यानेंही ज्ञानज- 
न्यसंस्कारच अध्यासहेतु हे सिद्ध आहे आणि केवल बस्तूर्चे ज्ञानच अध्यास- 
हेतु आहे हे घडत नाहीं. कारण कीं हा नियम आहे, जो हेतु असतो 
तो कायाचे अव्यवाहित पूवेकाली असतो. जसा घटकाचा हेतु दंड घटाचे 
अव्यबहित पूर्वकालीं आहे. तसें जर अध्यासहेतु ज्ञान अंगीकार कराल 
तर तेही अध्यासाचे अव्यवहित पूवेकालीं पाहिजे त॑ घडत नाहीं 
कां झणाल तर ज्यास सर्पाचे ज्ञान होतें, त्यास त्याज्ञानानंतर बहुत कालार्ने र- 
ज्जूचे ठायीं सर्पोध्यास होतो तो न झाला पाहिजे. कारण कीं, जे रज्जूचे 
ठायीं अध्यासहेतु सपेज्ञान आहे, त्याचा नाश होऊन गेला, ह्मणून ते ज्ञान 
अव्यवहित पूवेकालीं नाही, यद्यपि पूवेकालीं आहे, तथापि अव्यबहित पूर्व- 
कालीं नाहीं. विलंबरहिताचे नाम अव्यवहित आहे आणि बिलंबसहितारचे नाम 
व्यवहित आहे. आणीक जर असे हणाल कीं, कार्याचे पूर्वकालीं हेतु असावा 
तो व्यवहित पूवेकालीं असो अथवा अव्यवहित पूवेकालीं असो; आणि जर्‌ 
कार्याचे अब्यवहित पूर्वेकालींच हेतु असावा असा नियम अंग्रीकाराळ तर 
विहित कर्म स्वगेमाप्तीशी आणि निषिद्ध कर्मे नरकप्राप्तीशी हेतु आहे हे शा- 
स्रार्चे वर्णन अप्रमाण होईल. कारण कीं, काग्रेक वाचिक मानसिक क्रिग्रेचे 
नाम कर्म आहि. त्या क्रियेचा अनुष्ठानकालानंतर नाश होतो, आणि स्वगे न- 
रक कालांतरी होतात, झणून स्वगनरकप्राप्तीच्या अव्यवहित पूबकालीं विहि- 
त कर्म व निषिद्ध कर्म नाहीं. ऊर्स व्यवहित पूर्वकालाचे शुभ कम आणि अ- 
शुम कम खर्गप्राप्ीस व नरकप्राह्तीस हेतु आहे, तर्से व्यवदित पूर्देकाळामध्यें 
जै सपेज्ञान तंच रज्जूचे ठायी सर्पाध्यासारचे हेतु आहे, हे कथन सिद्ध होत 
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नाहीं. कारण कीं जसा नष्टझञानंकरून अध्यासाचा आणि नष्ट कर्मॅकरून 
स्वगप्राप्रीचा अंगीकार केला, तसा मृतकुलालळ व नष्टदंडंकरूनही घट झाला 
पाहिजे. कां झणाळ तर जसे रज्जूचेठायीं सर्पाध्यासाच्या व्यवहितपूवेकाठी 
सर्प्ञान अहि, आणि स्वगनरकप्राप्तीच्या व्यवहित पूवेकालीं शुभ व अशुभ कमे 
आहि, तर्सच घटाच्या व्यवहितपूर्वकाली नष्टदंड व मृतकुलाल आहे. त्यांहींकरून 
घट झाला पाहिजे. तो तर होत नाहीं, हणून व्यवहितपूवेकालीं जी वस्तु असते 
ती हेतु द्दोत नाहीं, किंतु अव्यवहितपूवेकालीं जी वस्तु असते तीच हेतु होते. 
आणि शुभाशुभकमे ज॑ तेंही कालांतरी होणारे स्वर्गनरकप्राप्तीद्ी हेतु नाहीं 
किंतु शुभकमे तर आपल्या अव्यवहितउत्तरकालीं धर्मोत्पत्ति करिते व अशुभ 
करम अधर्मोत्पाते करिते. ते धमाधमे अंतःकरणाचे ठायीं राहतात, त्यांहीक- 
रून कालांतरीं स्वर्ग व नरकप्रापति होते. त्यानंतर धमोधर्म नाश पावतात 
या अभिप्राथिकरूनच शासख्राचे ठायीं शाभाशुभ कर्म अपूवेद्वारा फलहेतु 
बोलिलें, साक्षात्‌ नाहीं. अपूव नाम धमोधमार्चे आहे. अदृष्ट आणि पुण्य- 
पापही त्यासच हणावे. आणि कोठें धमाधमोत्पादक जी शुभाशुभक्रिया 
तीच धर्माधर्म क्षणतात. जसा शुभाकरयेचा जो कतो त्यास लोक असं 
झणतात कीं, हा धर्म का्रतो, आणि अशुभक्रियेचा कत्तो त्यास असं 
म्हणतात कीं हा अधमे करितो. त्या शुभाशुभ क्रियेचे नाम धमाधमे नाहीं, 
किंतु शुभादाभ क्रिया धमोधर्माची जनक आहे. म्हणून क्रियेशी धमोधमे म्ह- 
णतात. जसं आयुष्याचे वद्धेक धृत आहे, त्याशी शञाखामध्ये आयुष्य म्हण- 
तात. या प्रकारंकरून अव्यवहित पूर्वेकालींच हेतु सिद्ध होतो. आणि रज्जूचे 
ठायीं सर्पाघ्यासाहून अव्यवहित पूवेकालीं सपाचे ज्ञान नाहीं, म्हणून सर्पोचें 
ज्ञान रज्जूचे ठायीं सपपोध्यासाचा हेतु नाहीं. किंतु सपेज्ञानजन्यसंस्कारच रज्ज्‌ 
चे ठायीं सर्पाघ्यासाचा हेतु आहे. तसेंच शींपीचिठायीं रुप्याच्या अध्यासाच! 
हेतु रुप्याचा ज्ञानजन्यसंस्कार आहे.या प्रकारंकरून सवे संस्कारच अध्यासा- 
'चा हेतु आहे. आगि वस्तूचे जे ज्ञान त॑ संस्काराचा हेतु आहे. जस शाभाहु- 
भकमेजन्य धर्मांधर्म अंतःकरणाचे ठायीं राहतात, तसाच वस्तुज्ञानजन्यसंस्का- 
रही अंतःकरणाचे ठायीं राहतो. ज्यास पूवी सपाचे ज्ञान झाळें नाही आणि 
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अन्बचस्तुज्ञानजन्यसंस्कार आहेत परंतु त्यास रज्जूचे ठायीं सर्पाध्यास होत 
नाहीं. कारण कीं, ज्या वस्तूचा अध्यास होतो तत्‌सजातीयवस्तुज्ञानाचा संस्कार 
अध्यासाचा हेतु आहे, विजातीयवस्तुज्ञानजन्यसंस्कार हेतु नाहीं. सपीचा स- 
जातीय सपे आहे. अन्य नाहीं. सर्पाचं ज्यास पूर्वी ज्ञान नाही. आणि अन्य 
वस्तूर्चे ज्ञान आहे, त्यांस सजातीयवस्तुज्ञानजन्य संस्कार नाहीं, झणून रज्जू 
चे ठायीं सर्पाव्यास होत नाहीं. सूक्ष्मअवस्थे च नाम संस्कार आहे. या प्रकार 
अध्यासाहून पूर्वी सजातीय वस्तूच्या ज्ञानाचा संस्कार अध्यास हेतु आहे. 
आतां असें झणेळ कीं, सत्यवस्तुज्ञानजन्य संस्कारच अध्यास हेतु आहे, मि- 
थ्यावस्तुज्ञानजन्य संम्कार अध्यासहेतु नाहीं, हा तर नियम नाहीं. कारण हें 
पूर्वी खारकेच्या वक्षदृष्टांतंकरून प्रतिपादिळें आहे. याकरतां मिश्यावस्तुज्ञान- 
जन्य संस्कारच अध्यास हेतु आहे. तो बंधाचे अध्यासाविषयीं सिद्ध आहे. 
कारण की अहंकारादि अनात्मवस्तु आणि त्याचं ज्ञान तो बंध हमणावा. ती 
अनात्मवस्तु रज्जुसर्पांचे परी जेव्हां प्रतीत होते तेव्हांच आहे, आणि प्रतीत 
होत नाहीं तेव्हां नाहीं, हा आमचा वेदसंमतेकरून ैद्धांत आहे. या कार- 
णास्तवच सुपुर्ाचे ठायीं सवे प्रपंचाचा अभाव प्रतिपादन केला आहे. सुषुप्ती- 
मर्ध्ये कोणताही पदःथ प्रतीत होत नाहीं. म्हणून सवे प्रप्चाचा सुपुप्तमिध्ये 
लय आहे. शास्त्रामध्ये यास दृष्टिमाशिवाद ह्मणतात. या अर्थाचे पुढें प्रतिपाद- 
न करूं. या प्रकारंकरून अनंत अहंकारादिक आणि त्यांच ज्ञान उत्पन्न होतं 
आणि लय पावते. अहंकाराचा आगि त्याचे ज्ञानाचा उत्पत्तिळय एककालींच 
होतो. जेव्हां अहंकारादिकाची प्रतीति उत्पन्न होते तेव्हांच अहंकारादिकाची 
उत्पात्ते होते, आणि प्रतीतीचा लय झाला असतां अहंकारादिकाचा लय होतो. 
अ्हकारादि आणि त्याचं नाम तो अध्यास झणावा. हा प्रसंग अनिवेचनीय- 
ख्यातिप्रतिपादनाचे ठायी सांगूं. यद्यपि अहंकार सालिभाम्य आहे असें पूर्वी 
काथेले आहे, म्हणून अहंकारादिकाची प्रतीतिही साक्षिभास्यच आहे, यास्तव 
त्यांचा उत्पातिल्य संभवत नाहीं, तथापि अहंकाराचेंह्दी वर्ताकरूनच साक्षी प्र- 
कान कारतो, साक्षात्‌ नाहीं. त्या वृत्तीचा उत्पतिल्य संभवतो. झणून अई- 
काराचे प्रतीतीचा उत्पतिळय बोलिला, या प्रकारंकरन उत्तरोत्तर अईकारादि 


ड्ट विचारसागर, 


आणि त्यांच्या ज्ञानोत्पत्तीचा हेतु पूर्वपूवे मिथ्याअहंकारादिकाचा झागजन्यं 
संस्कार घडतो आणि जर असें झणेल की, यद्यपि उत्तरोत्तर अहंकारादिकाचे 
अध्यासाविषयीं पूर्वपूवे अध्यासाचा हेतु संस्कार आहे तथापि पथम उत्पन्न 
जो अहंकार आणि त्यांचे ज्ञानाचा हेतु संस्कार आहे हं सिद्ध होत नार्ही. 
कारण कीं जर सर्बीचे पूर्वी अन्य अहंकार उत्पन्न झाठेला असावा तर त्याचें 
ज्ञानाचा संस्कार व्हावा, तो प्रथम अहंकाराहून पूर्वी अन्य अहंकार झाला 
नाहीं. तसेंच सर्व वस्तूंचा प्रथम अध्यासाचा हेतु संस्कार सिद्ध होत नाहीं, 
ही आशंका सिद्धांत न जाणून होते. कारण कीं वेदांताचा असा सिद्धांत आहे 
कीं त्रह्म इश्वर जीव अविद्या भेद आणि संबंध हे स्वरूपतः अनादि आहेत. 
ज्याची उत्पत्ति होत नाहीं तं स्वरूपंकरून अनादि ह्मणारवे. या साहांची उत्पात 
होत नाहीं, झणून स्वरूपकरून अनादि आहेत. आणि अहंकारादिकांची तर 
श्रुतीमध्यं उत्पत्ति बोलिली, ह्मणून स्वरूपंकरून अनादि जरी अहंकारादिक 
नाहींत तरी प्रगराहरूपेंकरून सर्व वस्तू अनादि आहेत. सव वस्तूंचा प्रवाह निव॒- 
त्त होत नाहीं. अनादि कालाचेठायीं असा समय कोणी पूर्वी झाला नाहीं कीं ज्या 
समयीं कोणताही घट नाहीं. या कारणास्तव घटाचा प्रवाह अनादि आहे. या 
प्रकारेकरून सर्वे वस्तूंचा प्रवाह अनादि आहे. प्रलयकालीही सुघुर्तीचे परी 
सवे वस्तू संस्काररूप होऊन राहतात. या कारणास्तव प्रपंचाचा प्रवाह अ. 
नादि होण्यास्तव प्रपंच अनादि आहे, असं ज्यास ज्ञान नाहीं, त्यास ही शं- 
का होते को प्रथम अध्यासाचा हेतु संस्कार घडत नाहीं. आणि सिद्धांतम- 
ताचे ठायीं अहंकारादिक वस्तूंचा अध्यास सर्वोहून प्रथम नाहीं, किंतु अहं- 
कारादिकांहून पूर्वे पूर्व अध्यासकरून संपूर्ण उत्तरोत्तर अध्यास होतो, म्हणून 
ही शंकाच सिद्ध होत नाहीं. या प्रकारंकरून सजातीयाच्या पूर्वेज्ञानजन्य 
संस्कारंकरून अहंकारोदिक बेधाचा अभ्यास संभवतो. आतां त्रिप्रकारचा दोष 
अध्यासाचा हेतु आहे, आणि बंधाचे अध्यासकालीं कोणताच दोष सिद्ध होत 
नाहीं, म्हणून बंध सत्य आहे, ही शंका सिद्ध होत नाहीं. कारण कीं, जर 
दोष नसल्याने अध्यास न होता तर अध्यासाचा हेतु दोष आहे हें सिद्ध 
होईळ. जसे तंत्वादिक पटाचे हेतु आहेत, त॑ तत्वादिक असतील तर पट 
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सिद्ध होतो, आणि तंत्वादि नसल्याने पट होत नाहीं, तसे दोष अध्यासाचे 
हेतू नाहींत. कारण कीं, साइश्य दोषावांचून आत्म्याचे ठायी जातीचा अ- 
ध्यास होतो. ज्ाह्मणत्वादि जी जाति तो स्थूळ शर्राराचा धर्म अहि. आत्म्याची 
किंवा सूक्ष्मशरीराचा धर्म नाहीं. कारण कीं जेव्हां अन्य शरीर प्राप्त होर्ते, 
तेव्हां तर आत्मा आणि सूक्ष्म शरीर जं पूर्व शरीरांत होते तेच उत्तर शरी- 
रांत असून जाति अन्य होते म्हणून, हा नियम नाहीं कीं पूवे शरीरांत जी 
जाति असते तीच उत्तर शरीराचे ठायीं व्हावी, ती जाति जर आत्म्याचा 
अथवा सूक्ष्म शरीराचा धर्म म्हणावा, तर उत्तर शरीराचे ठायीं अन्य जाति 
न झाली पाहिजे. या कारणास्तव आत्म्याचा आणि सूक्ष्म शरीराचा धर्म जाति 
नाहीं. किंतु स्थूल शरीराचा धमे आहे. आणि मी द्रिजाति आहे, येणेकरून 
आत्म्याचे ठायीं ब्राह्मण, क्षत्रिय, बेश्यत्व, जातीचे भान होतं. द्रिजाति नाम 
तीन वणीरचे आहे. या कारणास्तव आत्म्याचे ठायीं जातीचा अध्यास आहे. 
जरस रज्जूचे ठायीं सप सत्य नसून भान होते. म्हणून रज्जूचे ठायीं सांचा अध्यास 
आहे. तशी आत्म्याचे ठायीं जाति सत्य नसून भान होते, म्हणून आत्म्याचे ठायी 
जातीचा अध्यास आहे, आणि आत्म्याच्या समान जाताच सादृश्य नाही, 
कारण कीं आत्मा व्यापक आणि जाति पारीच्छन्न आहे, आत्मा प्रत्यक्‌ आणि जाति 
पराकू आहे. आत्मा विषयी आणि जाति बिषय आहे. या प्रकारंकरून आ- 
त्म्याचे ठायीं विरुद्ध जातीचा अध्यास होतो. तसाच सादश्यदोषाबांचून अहं- 
कारादिबंधाचा अध्यास आत्म्याचे ठायीं घडतो. साहऱय दोष अध्यासाचा हेतु 
नाहीं. जर साइइ्य दोष अध्यासाचा हेतु हझणावबा, तर आत्म्याचे ठायीं जाती- 
चा अध्यास न झाला पाहिजे. आणि शंखाचे ठायीं झणजे शुअतेचे ठायीं 
पीततेचा अध्यास न झाला पाहिजे. आणि शकरेचे ठायीं कटुतेचा अध्यास न 
झाला पाहिजे. कारण कीं शभअतेचा आणि पीततेचा विरोध आहे. तसाच मधुर- 
तेचा आणि कडुतेचा विरोध आहे. साइश्य नाहीं. या कारणास्तव अधिष्ठानाचे 
ठायीं मिथ्यावस्तूचा सादृश्य दोष अध्यासाचा हेतु नाहीं. तसेच प्रमात्याचे 
ळोभभयादि दोषहि अध्यासाचे हेतु नाहींत. कारण कीं, लोभरहित वैराग्यवान्‌ 
जो त्यासही शिंपीचे ठायीं रूप्याचा अध्यास होतो तो न झाला पाहिजे. या 
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कारणास्तव प्रमात्याचा दोषही अध्यासाचा हेतु नाहीं. तसाच प्रमाण दोषही 
अध्यासाचा हेतु नाहीं. कारण कीं सवे पुरुषांना रूपरहित जे आकाश ते 
नीलरूपवान आणि कटाहतंबूचे परी प्रतीत होतं, म्हणून सवीना आ- 
काह्याचे ठायीं नीलतादिकांचा अध्यास होतो. आणि सवांच्या नेत्ररूप प्रमा- 
णाच्या ठायीं पित्त व तिमिरादि दोष बोलणे संभवत नाहीं; हणून प्रमाणदाष 
अध्यासाचा हेतु नाहीं. ज्ञानाची साधने जीं इंद्रिये त्यास प्रमाण ह्मणावें. आतां 
आकादाचे ठायीं नीलतादिकांचा जो अध्यास त्याविषयी एक प्रमाण दोषाचा- 
'च॒ अभाव नाहीं, किंतु सर्वे दोषांचा अभाव आहे. सादू्य दोष आणि प्रमाण- 
दोष आणि प्रमातु दोषही नाहीं. जसा दोष अभावेकरूनही आकाझयाचे 
ठायीं नीलतांदेकांचा अध्यास होतो, तसा आत्म्याचे ठायीं बंधाचा अध्यास 
दोषावांचूनही होतो. या कारणास्तव प्रमातादि दोष अभावासव बंध अधघ्यास- 
रूप नाहीं ही आका सिद्ध होत नाहीं. कारण कीं सवे दोषांचा अभाव अ- 
सतांही आकाशाचे ठायीं नीलतादिकांचा अध्यास सवे पुरुषांना होतो म्हणून 
दोष अध्यास हेतू नाहीत. या प्रकारंकरून बंधाच्या अध्यासाविषयीं प्रमा- 
तादि दोषांची अपेक्षा नाही, आणि संक्षप्षाररीमध्य अध्यासाविषयीं दोषही 
प्रतिपादन केले आहेत. विसतारभर्थेकरून आम्हीं लिहिलें नाहींत. आणि जर 
अध्यास हेतू दोष असतील तर दोषांचं निरूपण करावे; ते दोष अध्यास हेतू 

नाहींत, म्हणून दोषांचे निरूपण केलें नाहीं. इतिकार्याध्यासनिरूपणं 

॥ अथ कारणाध्यासनिरूपणं ॥ 
॥ मू. ओ० ॥ 
सामान्य चित्मकाशेकरून ॥ अज्ञान नाहीं नासत जाण ॥ 

सुपप्तींत आत्म्याचे ठायीं अज्ञान ॥ चेतन्यसत्तकरून भासत १९॥ 
टीका---पूर्वी बोलिला कीं विशेषरूपं करून अज्ञात वस्तृचेठायीं 
अध्यास होतो आणि आत्मा तर स्वयंप्रकाश आहे त्याचे ठायीं अज्ञान 
घडत नाही. कारण कीं तमप्रकाशयाचा परस्पर विरोध आहे, जसा अत्यंत प्र- 
काशस्थित रज्जूचे ठायीं सपोध्यास होत नाहीं, तसा स्वयंप्रकाश आत्म्याचे 
ठायीं बंधाचा अध्यास घडत नाहीं, ही आशंका घडत नाहीं. कारण कीं, 
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भरी आत्मा स्वयंप्रकाशरूप आहे. तरी आत्म्याचा स्वरूपप्रकाश अज्ञानाचा 
विरोधी नाहीं, जर आतमस्वरूपप्रकाश अज्ञानाचा विरोधी असता तर सुधुती- 
मध्ये प्रकाशरूप आत्म्याचे ठायीं अज्ञानप्रतीति होते ती न झाली पाहिजे. 
कारण कीं निद्रेपासून जागृत जो पुरुष त्यास असे ज्ञान होते कीं मी सुख- 
रूप निजला होतो. आणि कांहीं जाणत नव्हतो, या ज्ञानाचा सुख आगि अ- 
ज्ञान विषय आहि. सुखाच आणि अज्ञानाचे ज॑ जागृतीमध्य ज्ञान आहे ते प- 
त्यक्ष नाहीं, कारण कीं ज्या ज्ञानाचा विषय सन्मुख असतो ते ज्ञान प्रत्यक्ष 
म्हणावे आणि जागृतिकालांत सुख आणि अज्ञान नाहीं, ह्मणून जागृतीम- 
ध्ये सुख व अज्ञानाचे ज्ञान प्रत्यक्ष नाहीं, किंतु स्मृतिज्ञान आहे. ती स्मृति 
अज्ञात वस्तूची होत नाहीं, किंतु ज्ञातवस्तूची होते. यास्तव सुघुस्तीमध्ये सुख 
आणि अज्ञानाचं ज॑ ज्ञान ते अंतःकरण किंवा इंद्रियजन्य नाही; कारण कीं 

सुषप्तीमध्ये अंतःकरणादिइंद्रियांचा अभाव आहे. या कारणास्तव सुपुप्तीमध्ये 
आत्मस्वरूपच ज्ञान आहे. ज्ञान आणि प्रकाश हा एकच अथे आहे. या प्र- 
कारंकरून सुषप्तीमध्ये आत्मा प्रकाशरूप आहे. त्या प्रकाशरूप आत्म्यात्तव ख- 
रूपसुख आणि अज्ञानाची प्रतीति होते. जर आत्मखरूपप्रकाश अज्ञानाचा 
विरोधी म्हणावा तर सुपप्तीमध्ये अज्ञानाची प्रतीति न व्हावी. या कारणास्तव 
आत्मा प्रकाशरूप आहे. परंतु आत्म्याचा खरूपप्रकाश अज्ञानाचा विरोधी 
नाहीं. उलटा आत्म्याचा स्वरूपप्रकाश अज्ञानाचा साधक आहे. या अभिप्रा- 
येकरूनच वेदांतद्यास्रामध्ये बोलिळे आहे कीं सामान्यचेतन्य अज्ञानाचे विरो- 
धी नाहीं, किंतु विश्येषचेतन्यच अज्ञानाचे विरोधी आहे. ज॑ व्यापकचेतन्य ते 
सामान्यवेतन्य म्हणावे, आणि वृत्तीचेठायीं स्थित चेतन्य त॑ विशेषचेतन्य झ- 
णाबे. जसा काष्ठस्थित सामान्यअम़ि अंधकाराचा विरोधी नाही, आणि मथ- 
मनापासून जो प्रगट तो वातीशीं संयुक्त होऊन अंधकाराचा विरोधी होतो. 
तद्वत न्यापकचेतन्य अज्ञानाचे विरोधी नाहीं. परंतु वेदांतविचारापासून अंतः- 
करणाची जी जह्माकार वृत्ति होते तिचे ठायीं स्थित जे चैतन्य ते॑ अज्ञानाचे 
ब्रिरोधी आहे. या मकारंकरून केवळ्चेतन्य अज्ञानाचे विरोधी नाहीं, किंतु 
वृत्तिसहित चैतन्य अज्ञानाचे विरोधी आहे, अथवा चेतन्यसहित वृत्ति अज्ञा 
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नाची विरोधी आहे. मरथम पक्षामध्ये तर अज्ञाननाशाचा हेतु चैतन्य आहे 
आणि वृत्ति साद्य आहे. दुसऱ्या पक्षामध्ये अज्ञाननाश्याचा हेतु वृत्ति आहे, 
आणि चैतन्य साह्य आहे ही अवच्छेदवादाची रीति अहे आणि आभासवा- 
दामध्ये सामान्यचैतन्याचे परी विशेषवेतन्य अज्ञानाचे विरोधी नाहीं, किंतु 
वृत्तिसहित आभास अथवा अभाससहित वृत्ति अज्ञानाची विरोधी आहे. एवं 
प्रकाशरूपचेतन्य अज्ञानाचे विरोधी नाहीं. यास्तव चैतन्याचे जे आश्रित अ- 
ज्ञान तेणेकरून आवृत जो आत्मा त्याचे ठायीं बंधाचा अध्यास घडतो. आतां 
सामान्यरूपंकरून जं ज्ञात आणि विशेषरूपॅकरून अज्ञात त्याचे ठायीं अध्यास 
होतो आत्म्याचे ठायी सामान्याविशेष भाव नाहींत हणन निर्विशष आत्मा ज्ञात 
आणि आज्ञात घडत नाहीं, झणन त्याचेठायी अध्यासाचा असंभव आहे; ही शंका 
घडत नाहीं कारण को आत्मा आहे अशी प्रतीति सवाना होते. आत्मा नाम 
आपल्या खरूपाचं आहे. तस्मात्‌ मी नाहीं अश्ली कोणासही प्रतीति होत नाहीं, 
किंतुभी आहे ही सवीना प्रतीति होते. हणून सद्रूपॅकरून आत्म्याचे सर्वीना 
भान होते. आणि चेतन्य आनंद व्यापक नित्यशुद्ध नित्यमुक्तरूप आत्मा 
आहे ही प्रतीति सवीना होत नाहीं, म्हणून चेतन्यादिरूपकरून आत्मा अज्ञात 
आणि सतूरूपकरून ज्ञात आहे हे अनुभवासेद्ध आहे. ते अनुभव युक्ती करून 
निवृत्त होत नाहीं, हणून सवीना जं प्रतीत होते आत्म्याचे सत्रूप तें सामान्य- 
रूप झणतात आणि केवल ज्ञान्यांशी ज॑ प्रतीत होते चेतन्यादिक तें विशेष- 
स्वरूप हणतात. ज॑ अधिक देशकालाचठायी स्थित त॑ सामान्यरूप हणावे आणि 
न्यून देशकालाचेठायीं ज॑ स्थित त॑ विज्ञेषरूप झणारवें. यद्यपि चेतन्यादिक आ- 
त्म्याचीं स्वरूप आहेत हणून सत्‌ अंश्याचे परी चेतन्यादिक सर्वत्र व्यापकच 
अहित, सत्‌ अंशाच्या अपेक्षकरून चेतन्यादिकांशीं न्यून देशकाल आणि चै- 
तन्यादिकांच्या अपेक्षकरून सत्‌ अंशाशी अधिक देशकाल बोलणें संभवत 
नाहीं, हणून सत्रूप आत्म्याचा सामान्यांश आणि चेतन्यादि विश्ेषांध हे 
बोळणे संभवत नाहीं, तथापि सत्स्वरूपाची प्रतीति सवीना अविद्याकालींही 
होते आणि चेतन्यादिरूप आत्म्याची प्रतीति अविद्याकाली सर्वाना होत नाहीं, 
केवल ज्ञान्याशीं मात्र होते. अविद्याकाठीं चैतन्यादिक आहित, परंतु प्रतीत 
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होत नाहींत, ह्मणून न झाल्यासमान आहेत. या अमिप्रायॅकरून चैतन्यादि 
न्यूनकालवाते बोलिली आणि सत्रूप अधिककालवृत्ति बोलिलीं. याप्रकारे सत्‌- 
रूपाचा, आणि चैतन्यादिकांचा सामान्यविशषषभाव घडत नाहीं. परंतु अल्प- 
काल, आणि अधिककाल प्रतीति होण्यास्तव सामान्यविशेषाच परी आहे. झ- 
णून आत्म्याचा सत्रूप सामान्य अंश, आणि चतन्यादि विद्वेष अंश बोलिला, 
आणि निर्विशेष आत्मा या सिद्धांताचीही हानि नाहीं. जर आत्म्याचे ठायींच 
सामान्यविश्षेषभाव अंगीकारिळे असते तर निर्विशेष आत्मा या सिद्धांताची 
हानि होते, ते सामान्याविशेषभाव आत्म्याचेठायीं स्वीकार केले नाहींत, किंतु 
अविद्येक्ुरून सामान्याविशेषाचे परी प्रतीत होतात, हणून सामान्यविशेषभाव 
बोलिले. एव सत्रूपंकरून ज्ञात आणि चैतन्यादित्रह्मरूपंकरून अज्ञात आ- 
त्म्याचे ठायी बंधाचा अध्यास घडतो आणि त्या अध्य़ासरूप बेधाची ज्ञानक- 
रूनच निवृत्ति संभवते, हणून ग्रंथाचे प्रयोजन सिद्ध अहि. आतां निषिद्ध व 
काम्यकमाचा परित्याग करून नित्य नेमित्तिक प्रायश्चित्त कर्म करावे, झणून 
निषिद्धकमोभांवकरून नीचलोकप्रापति आणि काम्यकर्माभावेंकरून उत्तमलोक- 
प्राप्ति होत नाहीं आणि नित्य नैमित्तिक कर्मे न केल्याने जे पाप होत, त तद- 
नुष्ठान केल्यानं होत नाहीं, आगि या जन्मींच्या अथवा अन्य जन्मींच्या पूव- 
कृत पापाचा साधारण व असाधारण प्रायश्चित्तंकरून नाश होतो आणि पूर्व- 
कृत काम्यकमोच्या फलेच्छेच्या अभारबेंकरून त्याचें फळ होत नाहीं, क्षणून 
मुमुक्षूशीं ज्ञानावांचूनहदी जन्माभावरूप मोक्ष होतो ही शंका घडत नाहीं. का- 
रण कीं, नित्यनेमित्तिक कमोर्चही स्वगे फल आहे, हा प्रसंग भाष्यकाराने 
युक्तिप्रमार्णकरून प्रतिपादन केला आहे. ह्मणून नित्य नैमित्तिक कर्मेकरून उ- 
त्तमलोकप्रात्ति होते, परंतु जन्माभाव घडत नाहीं आणि नित्य नैभित्तिक कमो- 
र्चे फळ न स्वीकारिलं तर नित्य नेमातिक करमेबोधक बेद निष्फल होईल, 
कारण कीं, जर नित्य नैमित्तिक कर्म न केल्याने पाप होईल तर पापाची अ- 
नुपपातति त्याचे फळ झणारवे. ते नित्म नैमित्तिक कर्म न केल्यान पाप होत 
नाहीं, कारण कीं, नित्य नैमित्तिक कर्माचे जे न करणे ते अभावरूप आहे, 
माणि पाप भावरूप आहे, अभावापासून भावाची उत्पति होत नाही. यास्तव 


शश विचारसागर, 


नित्म्र नैमित्तिक कर्म न करण्याने पाप होते हं बोळणे संभवत नाहीं. जर नित्य 
औमित्तिक कर्म न केल्यानेच पापोत्पात्ति अंगीकारावी तर अभावापासून भा- 
वाची उत्पत्ति होत नाहीं अशी द्वितीयाध्यायी जी भगवदुक्ति तिचा विरोध 
होईल झणून नित्य नैमित्तिक कमोभावापासून भावरूफ पापाची उत्पत्ति घडत 
नाहीं. या प्रकारे नित्य नैमित्तिक कर्मच पापानुत्पत्ति फळ नाहीं, किंतु नित्य 
नैमित्तिक कमोबांचूनही पापाची अनुत्पत्ति सिद्ध आहे, हणून नित्य नैमित्तिक 
क़मोर्च जर स्वगरूप फल न स्वीकारिळें तर कर्म निप्फल होईल आणि नि- 
घ्फुळ नित्य नैमित्तिक कमोचा बोधक वेदही निष्फळ होईल, ह्मणून नित्य नै- 
मित्तिक कर्मेकरून स्वर्गफल होतें, आणि जन्मांतरींच्या काम्यकर्मेच्छाभार्वक- 
रून फळ होत नाहीं हें बोलणें सम्यक्‌ नाहीं, कारण कीं कमेबीजापासून दोन 
अंकुर उत्पन्न होतात. एक वासना व दुसरे अदृष्ट, धमाधर्माचे नाम अदृष्ट आहे. 
शुभ कमोपासून शुभवासना व धर्मरूप अंकुर उत्पन्न होतो आणि अशुभ क- 
मौपासून अशुभवासना व अधमरूप अंकुर उत्पन्न होतो. शुभ वातनेपासून पुढे 
वुभकर्माचे ठायीं प्रवृत्ति आणि धमोपासून सुखमभोग होतो. तद्वत अशुभ वास- 
नेपासून अशुभकमाचे ठायीं प्रवृत्ति आणि अथमोपासून दुःखभोग होतो, एबं 
कर्मबीजापासून वासनारूप आणि अदृष्टरूप अंकुर उतन्न होत्रात. त्यामध्ये बा- 
सनारूप अंकुराचा उपार्येकरून नाश होतो आणि अदृष्टरूप अंकुराचा फळो- 
त्पत्तीबांचन नाश होत नाहीं हा शाखाचा निश्चय आहे. अशुभकर्मापासून 
उत्पन्न जो अश्ुभवासनांकुर त्याचा सत्संगादि उपार्यकरून नाश होतो. शा- 
ख्रामध्ये जितका पुरुषाथे बोलिला आहे त्यापासून प्रवृत्तीचा हेतु जी बासना 
तिचाही नाश होतो हणून पुरुषार्थही सुफळ आहे आणि भोगाचा हेतु 
जें अदृष्ट त्याच! नाश होत नाहीं हणून फळ दिधल्यावांचून कमोची नि- 
वृत्ति होत नाहीं. हा शाखोक्त प्रसंग आहे, त्यासही विरोध नाहीं. या प्रकारे 
अज्ञान्याश्ी फलभोमगाबांचून कर्मनिवृत्ति संभवत नाहीं, आणि ज्ञान्याशी 
तर भोगाबांचूनही कमेनिवृत्ति संभवते. कारण कीं कर्मे कत्तो आणि 
णि फल हीं सत्य नाहींत, किंतु अविद्यकरून कल्पित आहित, त्या अविद्येने 
शात विरोधी आहे. झणून अबिद्याकल्पित जे कमोदिक त्यांचा जार्नकरूनच 
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नाश होतो. जसे स्वमामध्ये निद्रेकरून जे पदार्थ प्रतीत होतात त्यांचा जा- 
ग्रतीचे ठायीं निद्रेच्या निवृत्तीकरून अभाव होतो. तसे अविद्यारूप निद्रेक- 
रून प्रतीत जे होतात कम कती फल त्यांचाही ज्ञानरूप जागृतीचे ठायी अ. 
विद्यानिवृर्ताकरूनच अभाव होतो, ज्ञानावांचून अन्याने अभाव होत नाहीं. 
आणि जर इच्छेच्या अभाबेकरून कमाचा फलळभोग होत नाहीं तर ईश्वरसं- 
कल्प मिथ्या होईल. कारण कीं फलभोगावांचून अज्ञान्याच्या कमाची निवृत्ति 
होत नाहीं हा ईश्वरसंकल्प आहि. जर इच्छेच्या अभाविंकरून कृतकमार्चे फल 
न होईल तर इंधवरसंकल्य मिथ्या होईल, आणि इंश्वर सत्यसंकल्प आहे, असे 
शाखरामध्यं प्रसिद्ध आहे, हणन इच्छाभावेकरून पूवकूत काम्य कर्माचे फळ 

होत नाहीं, हें बोलणं विरुद्ध आहे. जर इच्छाभावेकरूनच काम्यकर्माचें फल 
होत नाहीं तर अशुभ कमोचे फल कोणासही न झालें पाहिजे. कारण कीं, 
अशुभकममोर्चे फळ दुःख आहे. त्याची कोणासही इच्छा नाहीं. झणून ज्ञाना- 
वांचून क्मफलाचा अभाव होत नाहीं. आणि जसं कमानुष्ठानकाठी निरिच्छ 
पुरुषाच्या कमोर्चे फल वेदांताचे ठायीं अंगीकारिलं नाहीं, तसेंच कमानुष्ठाना- 
नंतरही जर पुरुषाची इच्छा निवृत्त झाली, तर कमाचे फळ होत नाहीं, ही 
शुंका वेदांत न जाणनच आहे. कारण कीं, फलेच्छेसहित जरी कर्म केलं अथ- 
वा फलेच्छेरहित कम केळे तरी त्यांस कमेफलभोग निश्चित होतो. पंरंतु इच्छार- 
हित कर्मेकरून अंतःकरणरशुद्धि होते आणि इच्छासहित कर्म करणारास केवळ भोग 
होतो, अंतःकरणशाक्वे होत नाहीं जर इच्छारहित कमोने शाद्धांतः:करण होऊन 
श्रवर्णेकरून ज्ञान होईल तर त्यास कमोचे फल होत नाहीं, आणि ज्यार्ने क्म 
तर फलेच्छाराहित केलं; परंतु श्रवणाच्या अभावेकरून अथबा कोणत्यानि मि- 
सेकरून जर ज्ञान न झाळं तर त्यास इच्छाराईत कर्माचे फलाचा भोग निवृत्त 
होत नाहीं, हा वेदांताचा सिद्धांत आहे. हणून ज्ञानाबांचून कर्मफळभाग निवत्त 
होणार नाहीं. आतां प्रायश्चिततेकरून संपूर्ण अशुभ कमीचा नाश होतो हेही सिद्ध 
होत नाहीं. कारण कीं, अनंत कल्पांचे ज॑ अशुभ कर्म त्यांच एक जन्माचे 
ठायीं प्रायश्चित्त संभवत नाहीं, आगि गंगास्नान व इेश्वरनामोश्वारणादिक सव 
पापनाशक जे साधारण प्रायश्चित्त आहे, तेही ज्ञानार्चे साधन आहि. ह्मणून 
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सर्ब पापनाशक बोलिले, आगि नित्यनैमित्तिक कर्मेकरून जे केव होतात, तै 
पूर्व संचित निषिद्ध कमोर्चे फळ आहे; हणून संचित निषिद्ध कमोचे फल 
आणीक होत नाही, हेही प्रतिपादन सिद्ध होत नाहीं. कारण कीं, अनंत म- 
कारचे ज॑ संचित निषिद्ध कर्म, त्याचंशी अनंत प्रकारचं दुःखफल आहि, हझ- 
णून केवल कमोनुष्ठानक्षेशकरूनच त्याचा भोग फल घडत नाहीं, आणि सं" 
पूर्ण संचित काम्य कर्मैकरून एकच शरीर होतं हेही घडत नाहीं; कारण की 
संचित काम्य कमे अनंत आहे, त्याचा एक जन्माचे ठायीं भोग घडत नाहीं; 
आणीक एका पुरुषाशी एक कालामध्ये नानाशरीरंकरून जो भोग बोलिला 
तो सिद्धयोग्यावांचून अन्यास घडत नाहीं आणि सिद्धयोग्यास तर झन्य सा- 
मथ्ये आहे. परंतु ज्ञानावांचन मोक्ष होत नाहीं हा वेदांतसिद्धांत आहे. या 
प्रकारेकरून काम्य कमे व निषिद्ध कमे त्यागून केवळ नित्यनेमितिक कर्म 
जो कारितो त्यास नित्यनैमित्तिककर्म फल भोगण्याकरितां आणि पूर्वकृत शाभा- 
शुभ कमाच्या फलभोगाकरितां अनंत शरीरं होतील, परंतु मोक्ष होणार नाहीं. 
या कारणास्तव ज्ञान्ठारा बंधनिवृत्ति ग्रंथाचं प्रयोजन सिद्ध होते. जसं स्वप्ना. 
मध्ये जे मिथ्यापदा्थ प्रतीत होतात त्यांची जागृतीवांचून निवृत्ति होत नाहीं, 
तसाच बंधही मिथ्या प्रतीत होतो, त्याची ज्ञानरूप जागूतीवांचून निवृत्ति हो- 
त नाहीं. या प्रकारंकरून अधिकारी व विषय व प्रयोजनाच्या .संभवास्तव सं- 
बंधाची तिद्धि घडते, आणि अधिकाऱ्यादिकांच्या संभवास्तव ग्रंथाचा आरं- 
भही सफल आहे. 
भूर आओ | 
॥ दादू दीनदयाळ आति ।। सत्सुख परं स्वयेज्योति ॥ 
ज्यामध्यं बुद्धीची नाहीं गति !। तोच निश्चिती निश्रलदास॥२०॥ 
इति भश्रीविचारस(गर ग्रंथ ॥ पंडित नित्ललदासकृत ॥ 


अनुबंधप्रतिपादन विस्तृत । द्वितीय प्रकरणांत वरणिल ॥२१॥ 
श्रीकृष्णापणमस्त ॥"& ॥ ॥ ॥ ॥ 
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| श्रीगणेशायनमः श्रीगुरुसच्चिदानंदाय नमः ।। 
॥ मू. ओं. ॥ 

चार अनुबंध जाणून यथाथे । जो ज्ञानवान्‌ गुरुसंमबेत ।॥ 

श्रवण पठण करीत हा ग्रंथ । तो पावत मोक्षपंथ ॥। १ ॥ 

टीका--चार अनुबंध यथाथ जाणून श्रोतीय जक्षनिष्ठ सदुरुमुखंकरून 
जो हा अ्रंथ्र श्रवण पठण करील, त्यास मोक्षपंथ ह्मणजे मोक्षसाधन जे ज्ञान 
तै त्यास प्राप्त होईल. 

॥ मू, ऑ. ॥ 
अनायासे मतिभू्मीत । शान आराम सुख देत ॥ 

यास्तव मी सांगता ग्रेथ । संवाद मरसुत गुरुश्षिप्यांचा ।२॥ 

टीका---गुरुशिप्य संवादेकरून अथाचे निरूपण कारेता तेणे श्रोत्यांना 
ब्रह्मात्मबोध सुखेंकरून होतो, या कारणास्तवच गुरुशिप्यसंवादकरून ग्रंथा- 
चा अरंभ कारेतो ॥ अथ गुरुलक्षणं | 

॥। मू. आ. ।। 

बेदाचा अथे यथाथ जाणत । त्रह्मात्म्याचे एकत्व निश्चित ॥ 

भेदपंचकबुद्धि नासन अद्वेत । उपदेशित अमलब्रह्म॥ ३॥ 

भव मिथ्या मृगजलसमान । अणुमात्र न सांगे कांहीं अन्य । 

अद्भत उपदेक्य देत तो गुरु पूणे | केश लुंचून न शिखाच्छेदी ॥४ 

टीका--बवेदाथ यथाथ जाणतो या शब्दकरून वेदाधीत गुरु असावा 
आणि ब्रझात्म्यारचे एकत्व जाणतो येणकरून आत्मज्ञानाचे ठायीं ज्याची निष्ठा 
तो सद्गुरु झणावा. ज्याने बेदारचे अध्ययन केलें आणि ज्ञानाचे ठायीं निष्ठा 
नाहीं तो सद्गुरु न ह्मणावा. ज्ञानाचे ठायी निष्ठा आहे, आणि वेदाध्ययन 
केले नाहीं, तो तर स्वतः आपण मुक्त आहे, परंतु तो उपदेश देण्यायोग्य 
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सहुरु नाहीं. कारण की जिज्ञासूची शंका निवृत्त करण्याची युक्ति त्यास ज्ञात 
नाहीं. यद्यपि शंकारहित उत्तमाधिकाऱयास उपदेश करण्यायोग्य आहे, तथा- 
पि सवंत्रांत उपदेश करण्यायोग्य नाहीं. झणून तो सदगुरु नाहीं. या कारणा- 
स्तव वेदाधीत आणि ज्ञानाचे ठायीं निष्ठा असा जो तो सद्गुरु झणावा. 
आणि शिप्यबुद्धींचे ठायी ज॑ पेच प्रकारचं भेदभान आहे, त्याचे नानायुक्ती- 
करून निराकरण. करण्याविषयी जो समथ तो सदूगुरु म्हणावा. ते भेदाचे पच 
प्रकार दाखवितो. एक जीवेश्वराचा भेद, एक जीवजीवांचा परस्परभेद, आणि 
जीव व जडांचा भेढ, इेश्वराचा व जडांचा भेद, जडजडांचा परस्पर भेद, हे 
पांच प्रकारचे भद आहेत. त्यांचे खंडण कारेतो. कारण कीं भेद भयाचा हेतु 
आहे, या कारणास्तव भेदाचे निराकरण आवश्य कर्तव्य आहे. भेदारच निरा- 
करण करून अंद्वेत हणजे दवेतराहेत आणि अमल ह्मणजे अविद्यादि मलरहित 
जे अक्ष त्याते दाखवितो, ह्मणजे आत्मस्वरूपकरून साक्षात्कार करवितो आणि 
सवे संसाराचा मिथ्य़ारूपत्वेकरून उपदेश कारेतो. तो अद्भूत उपदेश देणारा 
आचार्य म्हणावा आणि केवळ आपण मुंडन करून शिप्याची शिखा मात्र 
छेदन करणारा अथवा आणीक कांहीं संप्रदायचिन्हमात्रकरून अंकित करणारा 
तो आचाय न झणावा. 
॥ मू. ओ. ॥ 

मुक्त करीत भवग्राहापामून । खद्गसम निज उपदेश देऊन ।॥ 

तो देजिक हणती वुधजन । नव्हे कृतीकरून वेषधारी ॥ ५॥ 

अथे स्पष्ट । इति गुरुलक्षणं ॥ 

॥ मू. ओ. ।। 

सांगितलं हं गुरुलक्षण । श्वतिपानिवचनंकरून ।॥। 
आतां तेच जाण शिष्यलक्षण ॥ ज्या साधनांनी होत अधिकारी ।॥६।। 

दीका:---शाख्रानुसार देशिक हणजे गुरु त्याचीं लक्षणे वर्णिली आणि 
ज्या साधनेकरून मंथाविषयीं अधिकारी होतो तींच साधने शिष्याची लक्षणें 
आहित, याकरितां जीं अधिकाऱ्याची लक्षणे पूर्वी बोलिलीं तींच आतां शिष्यां- 
चीं लक्षणं जाणावी ॥ अथ गुरुभक्तिफलवणेनं ॥ 


तरंगे तिसरा, ४९ 


॥ मू. ऑ.॥ 

ईश्वराहून गुरूचे ठायी जाण । अधिक करीत भक्ति पूणे ॥ 

गुरुभक्तीविण जे प्रवीण । ते आत्मज्ञान न पावती ॥ ७ ॥ 

टीका!ः---गुरूचे ठायीं इंश्वराहून अधिक भाक्ते करितो; कारण कीं सर्व 
शास्त्रांमध्ये मवीण पुरुष असला तरी गुरूपदेश्ञावांचून आत्मज्ञान प्राप्त होत 
नाहीं. तेंच आतां दृष्टांतंकरून वणेन कारेता 

॥ मू. ऑ. ।| 

हा वेद उदधि गुरूवीण । घेतां लागत लवणसमान ।॥ 

श्रीगुरुभेघमुखेंकरून । घेतां अमृतासमान होय पें 1८ ॥ 

टीकाः--वेदरूपी जो समुद्र तो गुरूवांचून लवणासमान क्षार आहे; जसं 
तुषाशमनाथे क्षारसमुद्राचे जलपान केलं तं केवल क्षारतेचा अनुभव करविते, 
आणि त्यापासून केश प्राप्त होतात, तस गुरुबांचून वेदाथोचा विचार जे क- 
रितात ते भेदरूप क्षारतेचा अनुभव करून जन्ममरण दुःखाप्रत पावतात. या 
कारणास्तवच रामानुज आणि मध्वादिकांनीं वेदाथीचा विचार केला, परंतु 
गुरुद्वारा केला नाहीं, हणून भेदनिश्वय करून जन्ममरण खेदाम्रत म्राप्त झाले. 
त्यांस मुक्तिरूप आनंद प्राप्त झाला नाहीं. यद्यापे रामानुजादिकांनीं आपआप- 
स्या गुरुद्वारा वेदपठण करून विचारपूर्वेक वेदाचे व्याख्यान केलं आहे, तथा- 
पे ज्या गुरूपासून त्यांगीं वेद पठण केला तो गुरु नाहीं, कारण कीं जो 
जीवननक्षणकतेचा उपदेश करितो तो गुरु म्हणावा है गुरुलक्षणामध्यें पूर्वी क- 
थि आहे. आणि त्यांचे पाठक जे गुरु ते जीवब्रह्मभेद उपदेशक आहेत; 
म्हणून त्यांचे ठायीं गुरुशव्दाचा जो प्रयोग आहे तो अहैतासमान आहे. जसे 
अर्हीताचे शिष्य अ्हैतास गुरु ह्मणतात, परंतु अहैत गुरुपदाचा विषय नाहीं. 
अर्हत झणजे जैनाचा गुरु झणावा. तसे भेदवाद्यांचे जे शिष्य ते आपल्या वे- 
दुपाठकांसच गुरु झणतात. अन्य गुरु मानीत नाहींत. या कारणास्तवज्ञामानु- 
जादिक जे भेदवादी त्यांणीं गुरुद्वारा वेदविचार केला नाहीं, हणून भेदाचे ठायीं 
अभिनिवेश करून जन्ममरण छेशाप्रत प्राप्त झाले. तसेच आणीक कोणी गुरू- 
वांचून स्वतः वेदाथाचा बिचार करितात, अथवा भेदवाद्यापासून पठण करून 
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विचार करितात, तेही भेदरूप क्षारतेचा अनुभव करून जन्ममरण केद्याचा भ- 
नुभव करितात. या कारणास्तव जे मेघरूप त्रझ्मविद्गुरूपासून वेद श्रवण क- 
रून अर्थ विचार करतील त्यांस अमृताहून अधिक आनंदाचा हेतु होईल. 
जरस समुद्राचं जल स्वरूपतः क्षार आहे, परंतु मेघद्वारा मधुर होते, तसा वे- 
दाचा अथे ब्रह्मनिष्ठ गुरूपासून आनंदास हेतु होतो. आतां ज्या गुरूपासून 
बेदा्थेविचारद्वारा मुक्तिफल प्राप्त होते, तो गुरु ज्ञानी असावा किंवा अज्ञानी 
असावा हँ म्पष्ट बोलिलं नाहीं. म्हणून जो अज्ञानी तो गुरु नाहीं अस दृष्टां- 
हैकरून प्रतिपादन करिता. 
॥। प्र. ओं. । 
॥ चमघटसम अज्ञ जन ॥ मेघसमान श्रीगुरु जाण ॥ 
यास्तव करावें वेदपठण ।। अन्य त्यजन गुरूपाशीं ॥ ९ ॥ 
रीका:---अज्ञ म्हणजे अज्ञानी तो चगेपात्रासमान म्हणावा अथवा घट- 
द्वारा अहण केलं जे समुद्राच जल तं विलक्षण ह्मणजे मधुर स्वादाशी हेतु 
नाहीं, तसें अज्ञानी पुरुषापासून ग्रहण केल जं बेदसमुद्राचे अर्थरूप जल ते 
विलक्षण आगनंदाशी हेतु होत नाहीं. तम्मात्‌ अज्ञानी वेदपाठक तो चमेपात्र 
अथवा घटासमान आहे, आगि ज्ञानी मेघासमान आहे, हं पूर्वी प्रतिपादन 
केल आहे. म्हणून चमेपाल आणे घटसमान जे अज्ञानी वेदपाठ करविणारे 
आहेत त्यांस त्यागून जो मेघसमान ज्ञानी गुरु आहे, त्यापासून वेदार्थ पठण 
करावा अथवा श्रवण करावा. आतां ज्ञानवानापासूनच वेद पठण क- 
रावा, या प्रतिपादनेकरून अशी शंका होत कीं, श्रातिवाक्येंकरून जीवजझ- 
स्वरूप विचारद्वारा ज्ञान होतं, अन्य संस्कृत ग्रंथकरून अथवा प्राकृत अंथं- 
करून ज्ञान होत नाहीं; म्हणून हा प्राकृत अंथाचा आरंभ निष्फळ आहि. 
त्याचं समाधान सांगता. 
॥ मू. ओ. ॥ 
॥ अश्परूप आहे त्रह्मवित्‌ ॥ त्याची वाणी ती बेदबद ॥ 
॥ प्राकृत अथवा संस्कृत ॥ नाश करीत भेदभ्रम ॥ १२॥ 
टीका,--अह्वेत्ता जो पुरुष तो जह्रूप आहे हा प्रसंग श्रुतीमध्यें प्र. 
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सिद्ध आहे. हणून त्याची वाणी वेदरूप आहे. ती प्राकूत असो अथबा से- 
स्कृत असो. सवेथा भेदअमाचा छेद करिते. आणि जर म्हणाल कीं वेदव- 
चनावांचून ज्ञान होत नाहीं, तो तर नियम नाहीं. जरस आयुर्वेदांतर्गत रोगा- 
दिपरीक्षा आणि ओषधादि त्या सर्वाचे अन्य संकूत ग्रंथंकरून आणि फारशी 
भाषाम्रथकरून ज्ञान होते, तर्सेच सर्वांचा आत्मा जं ब्रह्म त्याचें ज्ञान भाषा- 
दिम्रेथेकरून होते. या कारणास्तव स्मृति पुराण इतिहासादिकांचे ठायी 
सवेज्ञ क्रषी सुनी यांचे ब्रह्मविद्याप्रकरण वर्णिले आहे. जर वेदावांचून शान 
होत नाहीं तर ह॑ संपूण प्रकरण व्यथं होईल, म्हणून आत्मस्वरूपमतिपादक 
ज॑ वाक्‍य न्यापासून आत्मज्ञान होतं. त॑ वेदवाक्य असो अथवा अन्य असो 
या कारणास्तव भाषामेथकरूनही ज्ञान होतं, ही वाता सिद्ध झाली 
॥ मृ. आ. । 
बेदसम ज्याचं बचन ॥ त्यांची सेवा करितां पूणे । 
जर सेवेने हॉर्ताल प्रसत्ञ । तर स्वरूपज्ञान पावती ॥ ११ ॥ 
टीका!---ज्या जह्मवेत्याचे वचन वेदासमान आहे त्या जकवेत्त्याची 
जिज्ञासूने सेवा करावी. कारण कीं जर सेवंकरून आचाये प्रसन्न होतील तर 
जिज्ञास्‌ आपले स्वरूप जाणेल. यर्णकरून हे सिद्ध झालं कीं आचायसवा 
इेश्वरसेवेहून अधिक आहे. कारण कीं इंश्ररसेवा अदृष्टफलाचा हेतु आहे आणि 
आचार्यसेवा अदृष्टफलाचा आणि दृष्टफलाचा हेतु आहे, जो धमोधमंउत्पाति- 
द्वारा फलाचा हेतु असता तो अदृष्टफलाचा हेतु झणावा, आणि जो धर्माधमे- 
उत्पत्तीबांचून साक्षात्‌ फलाचा हेतु असतो तो दृष्टफलाचा हेतु झणावा. ईश्व- 
राची सेवा धर्मोत्पत्तिद्रारा अंत:करणशुद्विरूप फलाचा हेतु आहे, ह्षणून इंश्व- 
रसेवा अदृष्टफलाचा हेतु आहे आणि आचार्यसेवा धमोच्या अपेक्षेवांचून 
आचायाची प्रसन्नता करूनच उपदेशरूप फलाचा हेतु आहे हणून दृष्टफला- 
चा हेतु आहे आणि धर्मोत्पतिद्वारा अंतःकरणदुद्धिरूप फलाचा हेतु आहे 
झणून अदृष्टफलाचाही हेतु आहे, या प्रकारकरून आचार्यसेवा इश्वरसेबेहूनही 
उत्तम आहे. या कारणास्तव जिज्ञासूर्ने सर्व प्रकारकरून ब्रह्मवेर्या आचायी- 
शी सेवा करावी. 


॥ अथ आचारयेसेवाप्रकारः ॥ 
॥ भू. ओ.॥ 
॥ जेव्हां होत गुरुदश्न । तेव्हां दंढप्राय करी नमन ।॥ 
॥ चरणकमळींचे रज पावन । धरीत जाण मस्तकी ॥ १२॥ 

॥ आणि गुरूसमीप वास करीत । अतिउत्कंठित जिज्ञासा निश्चित ॥ 
॥ जो तजु मन धन वाणी आपित । हृदयीं इच्छित बंधमाज्ष ॥ १२॥ 
॥ अथ तनुअपेणप्रकारः ॥ 

॥ मू. ओ. ॥ 

॥ सेवा करीत शरीरंकरून । बहु विस्तारपूर्वक प्रयत्न ॥। 

॥ गुरुआज्ञेचे उलंघन । किमापे जाण न करीच ॥ १४ ॥ 

॥ अथ मानसापेणप्रकार: ॥ 

॥ मू. आ. । 

॥ मनीं परम मेम पूर्ण । इंरतुल्य राखित जाण ।। 

| मज गुरु होतील प्रसन्न । इच्छित मन निशिदिनीं ॥। १५ 

दोष्र दृष्टि नेणे स्वभझांत ।॥ हरि हर त्रह्मा सम मानित ॥ 

गुरुपूतींचे ध्यान हृदयांत | धरीत पूणे कल्याण इच्छा ॥१६॥ 

॥ अथ धनापेणम्रकारः । 
॥ भूर आ. ।॥ 

पत्नी पुज भूमि पशु दासी ॥ दास द्रव्य ग्रह धान्यपराशी ॥ 

धन शब्द सव बोलती याज्ी॥ ते त्यागून गुरूशी शरण होत ।।१७॥ 

धनापंणाचा प्रकार एक ॥ बोलिलों आतां दुसरा ऐक ।॥ 

गृहस्थ याज्ञवल्क्य सम देख।॥ अपोवें सकळिक त्या गुरूक्षी॥ १८]! 

टीकाः--पत्नी आदिकरून घान्यपर्यंत सवे धन म्हणावें. त्या सवी- 
चा त्याग करून त्यागी जो गुरु त्याशी शरण व्हावे. हे धनापण म्हणार्व; का- 
रण कीं गुरु त्यागी आहे, तो स्वतः स्वीकार करीत नाहीं. म्हणून त्या गुरु- 
म्राप्तीकारणे धनाचा त्याग करावा. एवरूप जो त्याग तोही गुरूसच अपेण 
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बोलिळा आहे. आणि जर गृहस्थ गुरु असेल तर त्यास समम अपण करावे 
हँ दुसऱ्या मकारे धनापेण बोलिळे. त्याविषयी कोणी शेका कारितीळ कीं तर- 
'वेचेचा गुरु गृहस्थ नाहीं. ही शंका घडत नाहीं. कारण कीं याजवल्क्य उद्दा- 
लकादि ब्रह्मविदेचे गुरू ग्रृहस्थही वेदामध्ये बहुत ऐकले आहेत; म्हणून 
गृहस्थही गुरू संभवताहेत. ॥ 
॥ अथ वागपॅणप्रकारः ॥। 
॥ मू. ऑ. ॥ 

वणीत गुरूचे अत्यंत गुण ॥ तेणें वाणी होत पवित्र पुणे ॥ 

कधी न करी दोषवणेन ॥ हें वाणी अवण आतित्रेष्ट ॥ ९९॥ 

जो इच्छित आपलें कल्याण ।॥ तनु मन धन वाणी अपून ॥। 

करी गुरुस्थानी वास बहु दिन॥ भिक्षंकरून जीवन करी ॥२०॥ 

टीकाः--जो पुरुष आपलं कल्याण इच्छितो तो पूर्व रीतीप्रमाणे तनु मन 
धनादि अपण करून आपण बहुत काल जेथ गुरु असतील, तेथें अथव 
समीप वास कारेतो आणि मिक्षेकरून जीवन म्हणजे प्राण धारण करितो. 

॥ मू. ओ. | 

ती भिक्षा गुरूपुढ ठेवित । निज भोजना नाहीं मागत ।॥ 

जं गुरु तेणें जठर तृप्त । न देतां न त्यागित भिक्षावृत्ति॥ २१ ॥ 

अन्य दिनीं भिक्षा समस्त । पुनः गुरू पुर्ट स्मापंत ॥ 

चित्ती ग्लानि न करी किंचित्‌ । जो इच्छित निजकल्याण॥२२॥ 

टीका!--जं मिक्षात्न शिप्य आणितो तं आपणच भोजन करीत नाहीं, 
किंतु देशिक जो गुरु त्याचे पुर्ढे ठेवितो, आणि त॑ मिक्षाजन आपल्या भोजना- 
करितां मुरूपाशीं मागतही नाहीं आणि एक्या दिवसांत दुसऱ्याने मिक्षा 
मागण्यास जात नाहीं, किंतु गुरु जर कृपा करून देतील तर भोजन कारितो. 
आणि शिष्यश्रद्धेच्या परीक्षिनिमित्त गुरु अन्न न देतील तरी दुसरे दिवशीं 
जी भिक्षाद्ृते आहे ती सांभाठितो. 


॥ मू. ओ. | 
या व्यवहारांत अवकाश पाहून । प्रसन्न गुरु सन्मुख देखून ।। 
विनंति करी कर जोडून । गुरु अज्ञिकरून प्रश्न कर्रा ॥ २३ ॥ 
टीका!--या रीतीच्या व्यवहारंकरून जेव्हां गुरुशीं अवकाश पाहून 
आणि प्रसन्न मुखंकरून गुरु आपल्या सन्मुख पावतील तेव्हां हात जोडून 
गुरूची स्तुति करून विनंति कारेतो कीं हे भगवन्‌ मी आपणाशी प्रश्न करू 
इच्छितो. मग जर गुरु आज्ञा करितील तर प्रश्न करितो आणि जर कदा- 
चित्‌ जन्मांतरींच्या उत्तम कर्मॅेकरून गुरु कृपेकरून शिप्याचे तनु अप- 
णादि सेवेवांचून उपदेश करितील तरीही आुद्ध अधिकाऱ्यांचे कल्य[ण होईल 
कारण कीं गुरुसेवेचीं दोन फठें आहेत. एक गुरूची प्रसन्नता व दुसरी भंत:- 
करणशुद्धि हीं दोन्हीही फले त्यास प्राप्त आहेत, 
॥। पू. ओ. ॥ . 
तनु मन वाणी अपून ॥ ज्याचे सेवत चित्त लाविती जाण ॥ 
तो सवेरूप आहे आपण ॥ दादू पूणे सदां साद्य करी ॥२५॥ 
बहति श्रीविचारसागर ग्रंथ ॥ पंडित निश्वलदासदृत ॥ गुरुशि- 
ष्यलक्षण किंचित्‌ । तृतीय प्रकरणांत वर्णिर्ले ॥ २०॥ 
श्रीकृप्णापेणमस्तु ॥ शुभंभवतु ।। तिर्ताय तरंग समाप्त: ॥ 





विचारसागर तरंग चोथा. 





॥ मू. ओ. ॥ 
आतां गुरुशिष्यसवादेकरून ॥ सांगेन ऐका कथा नवीन ॥ 
अथे पाहतां जिज्ञासु जन ।॥ विचारमाविण होती जेथे ॥ १॥ 
तिघां पुत्रांसा समवेत ।॥ शुभसंतती नामे राजा विख्यात । 
स्वगे मृत्यु पाताळांत ॥ त्याज्ञी मानिती सर्वही ॥२॥ 
त्या नतिघां पुत्रांच नामाभिधान । सांगता त॑ करावें श्रवण ।॥। 
ज़ सकळ शास्त्रांचे भूषण || आणि परम पावन तिन्ही लोकीं २ 
प्रथम तत्वदृष्टि उत्तम ॥ दुजा अदृष्ट नार्मे मध्यम | 
आणि तकेदा्ठि हे विख्यात नाम ॥ कनिष्ठत्वं परम जाणावें॥!४॥ 
त्या शुभसंततीने तस्वतां । खेळतां सारिली बालावस्था ! 
मदनाचेनी संगे तरुणावस्था । सारिली ते आतां परियेसा!!५॥ 
जयांचेनि कामा काम उपजत ।। अशा ख्रिया असति गृहात ।। 
आणि त्रिभुवनींच भोग्यही सवेत्र ॥ मापत्वे भोगीत यथासुखे ।1६॥ 
स्वगे मृत्यु पाताळांतील सहज ॥ सवे बेभव भागसमाज ॥ 
अशेष पावून बळ निजतेज ।॥ करित राज्य गुभसेताति ॥७॥ 
असा कोणी एके समयी ॥'सहज विचार करी निजह्ृदरयी । 
म्हणे आत्माच सुखरूप पाही ॥ त्याहुन सवेही असार ॥८॥ 
या कारणें त्यज्ञन हे राज्य ॥ जाणं आत्मस्वरूपनिज ॥ 
आणि तिघे पुत्र ते भूपर्त्वे सहज ॥ करोत राज्य त्रिलोकीचं ॥९॥ 
असा विचार करून निजमनांत । मंतिद्वारा पत्रांत पाचारीत ।। 
समीप नेऊन एकांतांत । करविले धुत निजबराग्य ॥ १०॥ 
आणि पुनः म्हणतसे पुत्रांधीं । तुम्ही चाळवा या राज्यभाराशीं 
एकं असावे पाताळाश्ी । एकं खगोशीं असावे ॥ ११ ॥ 


पप विचारसागर, 


एर्के असावे पृथिवीवरी । राज्य करावे कालीपुरी । 

जेथ असे स्वामी त्रिपुरारी ! सर्वातरीं राहणारा । १२॥ 

जे अंतकालीं शिवउपदेश ऐकती । ते अनायासे मोक्ष पावती । 
जेथे पूर्तिमान असे भागीरथी । अगाध गति उत्तरवाहिनी ॥१२॥ 
असा बोलिला राजा आपण । म्हणे स्वस्वदेशाचं करावें पाळण। 
हा भ्रातृविभाग यथाथ जाण । दिधला विभागून तुम्हांची ॥१४॥ 
जर हा बैधुबंधूंचा विभाग । पित्याने न विभागितां सांग । 

तरी त्याविषयी होत दुःखमसंग । तो दोष निवारिला स्यां॥१५) 
बरवें जाणितले म्यां निजहृदयीं । हा संसार सवे दुःखरूप पाहीं । 
यास्तव राज्य टाकून समग्रही । निजविचार पाही करूं इच्छी 1१६ 
आणीक ऐकावे उत्तर । ही प्रजा स्वदुःखं दुःख फार । 

भोगिताह निरंतर । ते दुःख अपार मज न साहवे ॥ १७ ॥ 
भाणि जे भ्रष्ठ ऐवर्यंकरून । अथवा सत्ताधारित्वे असती जाण| 
त्यांशी भ्रष्ट मानिती ते अजञ जन | निजविचारहीन पामर ॥। १८॥ 
मज पाहतां जगांतील जं भाग्य । तं दरिऱ्ययाहून दरिद्र सांग । 
यास्तव त्यागून सवे संग । निजसुख अव्यंग इच्छितो मी ॥ १९॥ 
अशीं अनंत वाक्ये बोलतां तात । तिघे बंधू ऐकती यथाथे । 

मग ते सुबुद्धि आणि विचारयुक्त । करिती एकांत तिघेजण ।२०॥ 
ते परस्पर म्हणती आपणांत । पाहा हा फसा आमचा तात । 
आह्मां बुडवून दःखसमाजांत । आपण होऊं इच्छित ब्रझ्मसम ॥२१॥ 
तस्मात जे कोणी विचारचतुर । असती जे बुद्धीच सागर । 

ते दुःखखाणी जाणून अपार । त्यागिती सवेत्र राज्यादिक ॥२२॥ 
आतां त्यजून हे राज्य दुःखमूळ । साधावे निजकाम निमेळ । 
असा विचार करूनी सकळ | निघती तात्काळ ग्रह त्यागून ॥२२॥ 
तिघ चालिले सदगुरु शोधित । मोक्षकाम धरूने हृदयांत । 
पित्याचे नाम जं शुभसंतत । ते केलें साथे तिबांनीं1। २४॥ 
शोधित छकोधित देश बहुत । आले भागीरथीतीरी एकांतांत । 


तरंग चोथा. ५७ 


निबिड तरू पद्धवश्शाखा विस्तृत । तेथे एक महत देखिला त्यांही॥२५॥ 
वटवृक्षातळीं आसनीं बसून । भद्रा सुद्रा केली धारण । 
जीवन्नह्मांचे एकपण । उपदेशित पूर्ण जिगुणरहित ॥ २६॥ 
दोषरहित एकाम्न चित्त । शिप्यसंघ परिवार बहुत | 
गुरुउपदेश पाडून हृदयांत । विचार करित एकपणे ॥ २७॥ 
शेभू जसा केलासी । उपदेशित सनकारदिकांशीं ।! 
तीच मान्यता देखून त्यांशीं । नपून चरणांसी होती शरण ॥२८॥ 
मग शिप्यरीती अनुसार । तिघे गुरुसेवा करिती समम्र । 
हृद्की मोक्षकाम निरंतर | केला अधसंवत्सर वास तेथें ॥ २९॥ 
तंव श्रीगुरु झाले प्रसन्न । पुसती अमरतवचनेंकरून । 
तुम्ही तिघे कोण कवण स्थान | काय कारण आलेती ॥ २० | 
तस्वदाष्टि बंधूंशीं अवळोकित । स्वहदयी त्यांचं जाणून मनोगत । 
मग उठोन कर जोडित । वचन बोलत अभिप्रायरूप ॥ ३९ ॥ 
तत्त्वदृष्टिर्वाच । हे गुरो आम्ही सहोदर तिघेजण ॥ 
आहों शुभसंततीचे संतान । बडु हीन दीन अज्ञ नवीन ।॥ 

आणि हृदयीं शराते पूर्ण स्वरूपाची ।! २२ ।। 

दयानिथे कल्पतरु आपण । ञाम्ही असूं आनेदुःखार्धीन ॥ 

आपल्या प्रश्नाचं प्रतिवचन । आपल्या आज्ञकरून बोलेन मी ॥२३॥ 
॥ श्रीगुरुख्वाच ।। 
ऐक्य शिष्या माझं वचन । जे तूं पुस्षील ते मी सांगेन ॥ 

हृदयींचे सर्वे संशय जाऊन । परमानंद पूणे पावशील ॥ ३४ ॥ 

गुरूची पाहून दयाळुता । शिप्यहूदयीं आनंद झाला तत्त्वतां ॥ 

म्हणे कार्यसिाद्धे झाली आतां। मग धरून नम्रता बोळे वाक्य ॥३५॥ 
॥ तसदष्टिर्वाच ।॥। 
हे भगवान्‌ तुम्ही कृपानिधान । महक्लासम सर्वेज्ञ पूर्ण । 

आम्ही अल्पमती अज्ञान । जन्मादिमरण भय मानितो. । २६॥ 


बद 


ष्ट विचारसागर, 


कर्भ उपासना केली बहुत । तेणे अधिकचि बंधन होत । 
जेणें भवदुःखाचा होईल अंत । असा उपाय त्वारेत सांग स्वामी1!२५॥ 
आणि परमानंद इच्छिता आम्ही । त्याचा सुलभ उपाय सांगास्वामी | 
जरी कृपा करून बोलाल तुम्ही । तरी कृतकृत्य आम्ही होऊं 

सत्य ॥ ३८! 

टीका!---हे भगवन्‌, आपण कृपानिधान आहांत, आगि सदाशिवासमान 
आपण सवेज्ञ आहांत, आणि आम्ही तर मरणादि दुःखरूपी जो संसार तेर्णे- 
करून भीत आहो; त्याचे निवत्तीचा आपण उपाय सांगा, आणि परमानंदाचे 
प्राप्तीचा उपाय सांगा. हे गुरो, कमे व उपासनानुष्ठान बहुत कॅलं, परंतु 
त्यापासून आम्हास वांच्छित फल प्राप्त झाले नाहीं, उलटा संसारबध अधि- 
कच होता झाला. यास्तव आपण आणीक असा उपाय दाखवावा कीं ज्या 
उपार्येकरून आम्ही कृताथ होऊं. 

॥ मू. ओ. ॥ 

श्रीगुरूनीं ऐकतां वृत्तांत । म्हणे हे शिप्य मोक्षच्छु निश्चित ।। 
यांशीं साधन जें ज्ञान वेदोक्त । तंचि यथाथ सांगितळे पाहिज ॥३९॥ 
यद्यपि अनेक क्षारांचे ठायी | मिन भिन्न जञानाचं स्वरूप कागल पाही! 
तथापि जिवत्रह्मभेद जेथं नाहीं । त ज्ञान पाही यथे बोलिजेळ ॥४०॥ 

टीका!--दुःखाची निवत्ति आणि परमानंदाची प्राप्ति हे मोक्षाचे स्वरूप 
म्हणावे. त्याची कामना शिप्याचे हृदयीं आहे हें पाहून त्याचे साधन जं वेदो- 
क्त ज्ञान ते बोलते झाले. यद्यपि ज्ञानाचे स्वरूप अनेक ज्लाखांचे ठायीं भिन्न 
भिज्न वणेन के आहे, तथापि जीवजह्माचा भेद निवृत्त कारिते तं वेदामध्ये 
मोक्षसाधन बोलिलें आहे, म्हणून तेच बोलताहेत. 

1 श्रीगुरुर्वाच ॥ 
हे शिष्य परमानंदाची प्राप्ि। आणि जन्मादिदुःखाची निवारे । 
ही इच्छा जी उत्पन्न तुझे चित्ती । ती 'भ्रांतिजन्य निश्चिती 

मानी तूं॥ ४१ ॥ 


तरंग चोथा, ष्र 


कारण कीं परमानंद तुझं स्वरूप । तुजमाजीं नाहीं दुःखादि अक्ष । 
अज अविनाशी नरम्ह आपेआप । क्शादिक ताप नको माचूं ॥४२९॥ 

टीका!--हे शिष्य, परमानंदाचे प्राप्तीविषयीं आणि जन्ममरणादि दु:ख- 
रूप संसारनिवृत्तीविषयीं जी तुला इच्छा झाली आहे, त्या इच्छेची आंती- 
करून उत्पत्ति आहे, असं तूं जाण. कारण कीं तूंच स्वतः परमानंदरवरूप 
अहिस, म्हणून त्याचे प्राप्तीची इच्छा घडत नाहीं. जी वस्तु अमाप्त असते, 
तिच्या प्राप्रीची इच्छा घडते, आगि आपले स्वरूप सदां प्राप्त आहे त्याचे 
प्राप्तीविषयीं इच्छा आंतीवांचून संभवत नाहीं. आणि जन्मादि जो संसार तो 
कदाचित असावा, तर त्याचे निवृत्तीविषयीं इच्छा व्हावी, तो जन्मादि संसा- 
राचा लेशही तुझे ठायीं नाहीं, यास्तव नाहीं जी दुःखरूप निवृत्ति तिजवि- 
षयी इच्छा भ्रांतीबांचून संभवत नाहीं. आणि हे शिप्य, जन्म व नाशराहित जे 
चेतन्यरूप ब्रह्म आहे ते तुं आहेस, म्हणून तूं आपल्या हृदयीं जन्मादि खद 
कांहींच मानूं नको. । तत्वदाप्रू० ।। 

हे श्रेष्ठ गुरुवये मुनिवर । मी आनेदस्वरूपच आहे जर । 

तरी विषयसंगे कां अंतर । सुख सत्वर पावत ॥ ४३ ॥ 

टीका:--हे भगवन्‌, जर माझा आत्मा आनंस्वरूप आहे, तर विषयरसंबं- 
धेकरून 1. ंदार्चे भान, आत्म्याचे ठायीं न झालं पाहिजे. यास्तव आत्म- 
आनंदरूप नाहीं, किंतु विषयसंबंधेंकरून आत्म्याचे ठायीं आनंद होतो. 

॥ श्रीगुरूरू ।! 

॥ मू. आ. ।। 

आत्मिविमख बाद्धे ज्याची ॥ त्यास इच्छा होत विषयांची ।॥। 
तेव्हां असे चेचलता बुद्धीची । सुखाभासाची होत हाने ॥ ४४॥ 

जेव्हां हाचछित पदाथ पावत । तेव्हां बाद्धि विक्षेपरहित होत ॥ 

तेथे आनंद प्रतिबिवत । पुनः ततश्षणीच हात अन्य कामना ४९५ 

यास्तव स्थिरतची होत हाने । आनेदमतिर्बिब जात नाखूनी ॥ 

हा विषयसंगं होत आनेद मनीं । परि सदगुख्वांचून कोणी न' 

देख ॥४६॥ 


दक विचारसागर, 


टीका!--हे शिप्य, आत्मविमुख बाद्धे ज्याची असा जो पुरुष त्यास विष- 
याची इच्छा हाते. या स्थानीं भोगाचं जे साधन तो विषय म्हणावा. म्हणून- 
धन. व पुत्नादिकांचेही ग्रहण करावे. त्या विषयाच्या इच्छेंकरून बुद्धि चंचल 
राहते. त्या चेचल बुद्धीच ठायीं आत्मस्वरूप आनेदाचा आभास म्हणजे 
प्रतिबिंब होत नाहीं, आणि जेव्हां इच्छित विषयाची प्राप्ति होते, तेव्हां त्या 
पुरुषाची बुद्धि क्षणमात्र म्थित होऊन अंतमुंख बुद्धीची वृत्ति होते. त्या अंत- 
मुख वृत्तीचे ठायीं आत्मस्वरूप जो आनंद त्याचे प्रतिबिंब हात; म्हणून त्या आत्म- 
स्वरूपानंदाचा अनुभव कारितो; या स्थानी पुरुषांना अक्ची भ्रांति होते कौ मजला 
विषयेकरून आनंदाचा लाभ झाला. आतां विचारंकरून प।हतांना विषयाचे 
ठायी आनंद नाही. जर विषयाच ठायी आनेद असता तर एक्या विषयेकरून 
तृप्त जो पुरुष त्यास जेव्हां दुसऱ्या विषयाची इच्छा होते, तेव्हांही प्रथम प्राप्त 
वि्षयेकरून आनंद झाला पाहिजे. तो तर होत नाहीं. आणि आमच्या प्रकार 
करून त्यास म्वरूपानदांच भान घडत नाहीं; कारण कीं जर दुसर्‍या विषयेच्छें- 
करून बुद्धि चंचळ आहे.तर तिचे ठायी आनंदप्रतिबिंब संभवत नाहीं. अथवा जर 
विषयाचे ठायीं आनंद असता, तर जेव्हां ज्या पुरुषाचा प्रियपुत्र अथबा अन्य 
कोणी अत्यंत प्रिय त्याची कालांतराने अकस्मात्‌ भेट झाली, तेवहां त्यास पाहून 
प्रथम जो आनंद होतो, तो आनंद पुनः निरंतर होत नाहीं. तो सर्वकाळ 
झाला पाहिजे; कारण कीं आनंदाचा हतु जो पुरुष तो त्याचे समीप आहे. 
आणि आमच्या प्रकारकरून तर प्रथममात्र आनंद संभवतो, सदां नाहीं; 
कारण कीं एकवेळ प्रिय विषयाशी पाहून वृत्ति म्थिर होते, आणि पुनः वृत्ति 
अन्य पदाथीचे ठायीं जाते, म्हणून चंचल आहे. या प्रकोरे विषयाचे ठायी 
आनंद नाहीं. किंबा जर विषयाचे ठायी आनंद असता, तर समाधिकालांन 
ज योगानंदाचे भान होतं तेन झालं पाहिजे. कारण कीं समाधीमध्ये कोण- 
त्याही विषयांचा संबंध नाहीं, अथवा जर विषयाचे ठायीं आनेद असता, तर 
सुपुप्तीमध्ये आनंदाचे भान न झालें पाहिजे. कारण कीं सुपुप्तीमध्ये कोण- 
त्याही विषयाचा संबंध नाहीं. यास्तव विषयाचे ठायीं आनेद नाहीं. किंतु 
आत्मस्वरूपानंदाचे सवीस भान होत. या कारणास्तवच वेदामध्ये वर्णिले आहे 
को, आत्मस्वरूपानंदास घेऊन सवेत्र आनंदवान होतात. 


तरंग चोथा, ६१ 


॥ मू. ओ. ॥ 
॥ आनंदस्वरूपच आत्मा जाण । प्रगट होत विषयसंगंकरून ॥ 
॥ दिधले तुझ्या प्रश्नाचे प्रतिवचन । ही सिद्धांतखुण अनुपम्य 1 ४७ 
॥ आतां जी शका असेल यांत । ती गुप्त ल ठेवावी मनांत | 
॥ यथाथ सांगावी मजमत ' देईन त्वरित उत्तर मी ॥ 9८ ॥ 
अथे स्पष्ट ॥ तत्त्वदटिर्वाच ।॥ 
॥ मू. आ. ॥ 
॥ हे भगवन तुम्ही दीनदयाळ । माझा संशय निरशिळा तात्काळ ।। 
॥ याविषयीं शका असे अळुमाळ । ती सांगेन सकळ निप्कपट॥ ४९ 
॥ आत्मविमुख बुद्धि अज्ञान्याची । सवही व्यवस्था सांगितली त्याची 
परि एक विनंति आहे सेवकाची । पूर्णज्ञान्याची स्थाति सांगा मज५० 
टीका:---हे भगवन्‌, आफ्ण पूर्वी विषयसंबंधेकरून आत्मानंदाच्या भाना- 
ची जी रीति सांगितली, ती अज्ञ पुरुषाची सांगेतली, परंतु ज्ञानी पुरुषाची 
सांगितली नाहीं. का(ण कीं आत्म्याहून विमुख आहि बुद्धि ज्याची त्यार्च 
आपण नाम उच्चारले. ती आत्मविमुख बुद्धि अज्ञान्याची होते, ज्ञात्याची 
नाहीं. म्हणून आतां आपण ज्ञान्याचा विचार सांगा. ज्ञानवानास विषयाची 
इच्छा आणि विपप्रसंबेधेकरून पूवरीतीप्रमाण सुखाचे भान होत किंबा होत 
नाहीं, हे कृपा करून मज सांगा. ॥ श्रीगुरुरु० | 
॥ मू. ओ.॥ 
हे शिष्य ऐक माझ वघन । सावध करून मन कान ।। 
द्विविध होत आत्माविमुखपण । सज्ञान आणि अज्ञानाशी ॥ ५१ ॥ 
पूणेज्ञाना संत कदाचित । व्यवहारकालीं विस्मृत होत ॥ 
पारे अज्ञानी सदां विमुख रहात । हा निश्चय सिद्धांत जाण तूं ॥५२९॥ 
टीका!---हे शिप्य, तूं चित्त आगि श्रवण सावध करून ऐक. पूर्वी जं 
आम्हीं आत्मविमुखत्व बाठिलळे त आत्मविमुखत्व केवळ अज्ञान्याचेच होते 
असं नाही, किंतु ज्ञान्याचीही बुद्धि जव्हां व्यवहारांत येते तेव्हां ज्ञानवान्‌ही 
आत्मविमुख होतो, आणि जर ज्ञान्याची बुद्धि सदां आत्माकार राहील, तर 


ष्र विवारसागर, 


भोजनादिक व्यवहार होणार नाहीं. यास्तव आत्मविमख बुद्धि दोघांचीही 
होते. त्यामध्ये अज्ञान्याची बुद्धि सदां विमुख होते, आणि ज्ञान्याची बुद्धि 
आत्मविमुख असते, त्या कालीं ज्ञान्याशी इच्छा आणि बिषयसंबंधेकरून आ- 
सस्वरूपानंदाचें भान अज्ञान्याच्या समान होतं, परंतु इतका भेद आहे कीं, 
विषयसंबंधेकरून जं आनंदाचे भान होतं, त्यास ज्ञानी तर जाणतो कीं, जो 
हा आनंद आहे, तो माझ्या स्वरूपाहून अन्य नाहीं, किंतु त्याचाच आभास 
आहे. या कारणास्तव ज्ञान्याला विपषयभोगकालीं समाधिच आहे. आणि अ- 
ज्ञानी हा माझाच खरूपानेद आहे अस जाणत नाहीं. आणि विचारे पाहतां 
दोघांशींही स्वरूपानंदच आह. अज्ञान्यास विषयेकरून केवळ आति होते. 

॥ शिप्यउ० ।॥ ॥मू.आ।॥ 

हे प्रभू तुझी परमानंद जो सांगितला । तो म्यां स्वस्वरूपरूप 

जाणितला । 

परी पूर्वी असा उपदेश केला । कीं तुझेठायी भववंधाला 

ठाब नाहीं ॥ ५२ ॥ याविषयी मज आशंका उपजत | तेण 

तुमचे वचन मज नाहीं मानत । हा भववंध नाहीं माझे स्वरूपांत । 

तरी अन्य कोणाश्रित राहे ते सांगा 1 ५० ॥ 

टीकाः--हे भगवन्‌, आपण बोलिलेत की तूं परमानंदस्वरूप आहिस तं 
म्यां यथार्थ जाणितलें, परंतु आपण वोलिलेत कीं, जन्ममरणादि संसारदुःख 
तुझे ठायीं नाहीं म्हणून त्याची निवृत्ति संभवत नाहीं, त्याविषयी मज संशय 
आहे कीं जर जन्मादिदुःख माझे ठायीं नाहीं तर ज्याचे ठायीं हा संसार आहे 
तो माझ्याहून अन्य आश्रय कोण आहे, तो आपअ कृपा करून दाखबावा, 
म्हणजे त्याचे ठायी संसारदुःख जाणून मी आपल्या ठायीं मानणार नाहीं. 

॥ श्री गुरुरु०। 

1 मू, आ पी 


ऐक शिष्या माझं वचन । जेण होय सखय निरसन । 
ह जगदादि अत्यंत अभावरूप जाण त्याचें स्थान काय पुससी॥५५ 


तरंग चोथा, ६३ 


हृ नाहीं तुझिया ठायीं । आणि नाहीं माज्षे ठायीं । 
नसे आणीक कोठें ही । कवण ठाव पाही सांगूं याचा ॥ ५६॥ 

॥ अर्थ स्पष्ट तत्त्वदष्टिरू !। 

॥मू. आं. | 

ह गुरो जन्ममरण आणि जगत । हीं कधीं जर झालीं नाहीत ॥ 
तरी मत्यक्ष कां प्रतीत होतात । सांगा निश्चित भेद याचा ॥५७॥ 

रीकाः--हे भगवन्‌, जर जन्ममरणादि संसारदुःख हे माझे ठायी आगि 
अन्य ठायीं कोठेही नार्हांच तर प्रत्यक्ष कां प्रतीत होतं ? जी वस्तु झाली नाही 
ती प्रतीत होत नाहीं. जसा वैध्यापुत्र अथवा आकाशपृप्प नाहीं, ते प्रतीत 
होत नाहीं, तसा संसारही नाहीच तर प्रवीत न झाला पाहिजे. आणि जन्मादि 
संसार प्रतीत हातो म्हणून जन्मादिसंसारदुःख नाही हे बोलणे संभवत नाहीं. 

। श्री गुरुरुू ॥ र 
॥ मू. आ. | 

आत्मस्वख्पाज्ञानकरून । होत जगदादि मिथ्या भान | 

नभी नीळता अथवा स्वम । रज्जुसपे जाण जयापरी ॥ "८ । 

टीकाः--हे शिप्य, जन्मादिजगत्‌ सत्य नाहीच, परंतु आत्म्याचे ब्रह्म शर्प- 
करून जं अज्ञान तेणेकरून प्रतीत हात. जसे म्वझाचे पदार्थ किंवा नभाच 
ठायीं नांलता रज्जुसपे हे सत्य नाहीत, परंतु मिथ्या प्रतीत होतात, तर्से ज- 
न्मादि जगत्‌ सत्य नसून मिथ्याच प्रतीत हाते. ॥ तत्त्वदृटटिरट ॥ 

॥। मृ. आ. ॥ 
जर मिथ्या सपे रज्जूचे ठायीं जसा ॥ सांगता हो भव आत्म्याचे 
ठायीं तसा ॥ 

तरी रज्जूचे ठायी सप भासे कसा हा संशय सहसा निरसावा ॥५९॥ 

टीका,--जसा रज्जूचे ठायीं मिथ्या सपे आहे तर्सच आत्म्याचे ठायी 
भवदुःख मिथ्या आहे तर दृष्टांतज्ञानाबांचून द्राष्टांतज्ञान होत नाही. या 
कारणास्तव रः्जूचे ठायीं सर्पाचे भान कस होतं असा शिप्य मश्भ 


करेतो श्र 


. $?. विचार॑सागर, 


॥*मू. ओ. ॥ 

असव्ख्याति वा आत्मख्याते । अन्यथाख्याते वा आख्याति । 
भ्नमस्थानीं चार मतं ऐकिजती । कोण मानू निश्चिती त॑ सांगा ॥६०॥ 

टीकाः--रज्जूचे ठायी सपे आणि शिर्पाचे ठायीं रुप इत्यादिक जो अम 
आहे त्याविषयी चार मत श्रत आहेत. शून्यवादी असत्ख्याति म्हणतात. 
क्षणिकविज्ञानवादी आत्मख्याति म्हणतात. न्याय आणि वेशेषिक अन्यथा- 
ख्याति म्हणतात. सांरूय आणि प्रभाकर आख्याति हणतात. त्यामध्ये शू- 
न्यवाद्यांचा हा अभिप्राय आहे कीं जसा रज्जचे ठायीं सपे अत्यंत असत्‌ 
आहे तसाच अन्य म्थांनीही अत्यंत असत्‌. आहे. अशी अत्यंत असत सपी- 
ची रज्जूचे ठायी प्रतीति होते त्यांचे नाम असतख्याति म्हणतात. अत्यंत 
असत्‌ सपाची ख्याति म्हणजे भान आणि कथन ता. असतूख्याति म्हणावी. 
आतां विज्ञानवाद्यांचा हा अभिप्राय आहे की जसा रज्जूचे ठायीं तसा अ- 
न्यत्र स्थानीं बुद्धीहून काठंच सप नाही. सव पदार्थ बुद्धीहून भिन्न नाहींत. 
किंतु सवे पदार्थाचे आकार बुद्धि धरिते. ती बाद्व क्षणिक र्वज्ञानरूप आहे. 
क्षणामध्यं नाश व क्षणामध्य उत्पन्न होते. त विज्ञानच सर्परूपॅकरून प्रतीत 
होते. याचें नाम आत्मख्याति म्हणतात, आत्मा ह्मणजे क्षणिकविज्ञानरूप बु- 
द्वे तिचं सपरूपंकरून ख्याति हणजे भान आणि कथन ती आत्मख्याति 
म्हणावी. आतां नेय्याग्रेक आणि वैशषिकांचा हा अभिप्राय आहे कीं वारु- 
ळादिस्थानीं सत्यसपीचे दर्शन आणि नेत्रदोष या उभय बळेकरून सन्मुख 
सप प्रतीत होतो. यद्यपि सत्यसप आणि नेत्र यांमध्य भिंत्यादिक अंतराय 
आहेत, त्थापि दोषसहित नेत्रकरून, अंतराय असतांही सपदर्शेन घडते. 
याविषयीं शका होते की दोषंकरून सामर्थ्य क्षीण होत वादे होत नाहीं. जसे 
जठराभीचे पाचनसामश्य्रे कफवातपित्तदोषंकरून क्षीण होतं, तर्सेच नेत्राचही 
तिमिरादिदोषषंकरून सामथ्ये क्षीण झाळं पाहिजे. आणि सवे लोकांस दोषर- 
हित नेलकरून पडद्यांतील वस्तूचे प्रत्यक्ष ज्ञान होत नाहीं. तुमच्या मर्त 
तर दोषयुक्त नेत्रेंकरून वारुळादिस्थित सपाचे ज्ञान होते. तस्मात्‌ दोषयुक्त 
नेलाचे सामरथ्ये अधिक आहे. परंतु असं मानण्याविषयीं दृष्टांत नाहीं. यास 


तरंग चोथा. ६५ 


उत्तर कीं जसा कोणाक्ली पित्त दोषंकरून असता रोग उत्पन्न होतो कीं चतुगेण 
भोजन केळे तरी तुप्ति होत नाहीं, जसं पित्त दोषेकरून जठरार्माचे ठायीं पाच- 
नसामथ्ये वृद्धिंगत होते. तसच नेत्राचे ठायीं तिमिरादि दोषेकरून पडद्यांतील 
स्थित सपाचे मत्यक्ष करण्याचे सामथ्ये वृद्धिंगत होतें. या प्रकारकरून वारु- 
ळादिस्थानीं स्थित जो सपे त्याचें अन्यथा म्हणजे अन्यप्रकारकरून सन्मुख 
रज्जूचे ठायीं ख्याति म्हणजे भान आणि कथन ती अन्यथाल्याति म्हणावी. 
आणि चिंतामगिकराचे हें मत आहे कीं जर दोषसहित नेत्रकरून वारुळादि 
स्थित सपाचे ज्ञान होते, तर मध्यंतरी अन्यपदाथोचेही ज्ञान झाळे पाहिजे. 
यास्तव पहद्यामध्ये स्थित वम्तूच नेत्रेकरून ज्ञान होत नाहीं. किंतु दोषस- 
हित नेत्रेकरून रज्जूचे भान न होतां सपरूपकरून भान होते. म्हणून रज्ज- 
चेच अन्यथा म्हणजे सपरूपकरून भान आणि कथन ती अन्यथारत्र्याति 
म्हणावी. आतां आख्यातिवार्दी, सांरव्यादिक यांचा हा अभिप्राय आहे कॉ 
जर असताची प्रतीति होते, तर वघ्यापुत्र आणे शशशगादिकांची प्रतीति 
झाली पाहिजे, म्हणून असतूख्याति भसंगत आहे. आणि क्षगिक विज्ञाना- 
चाही सपौदि आकार होतो तो क्षणमात्र आहे, म्हणून त्याची बहुतकाल स्थिर 
प्रतीति न झाली पाहिजे, म्हणून आत्मख्यातिही असंगत आहे आणि अन्य« 
थाख्यातीची प्रथम रीति तर चिंतामणिमतकरून दूषित आहे. तसी चिंताम- 
णीचीही अन्यथाख्याति ती युक्तीकरून असंगत आहे. कां म्हणाल तर शञेया- 
नुसार ज्ञान होतें. ज्ञेय रज्जू आणि सपज्ञान हे बोलणं अत्यंत विरुद्ध आहे; 
या कारणास्तव ही रीति मानणं योग्य आहे कीं. जव्हा रज्जूचे ठायीं सपेअम 
होतो, तेव्हां रज्जूशी आपल्या वृत्तिद्वारा नेत्राचा संबंध होऊन रज्जूच इद्रूपे- 
करून सामान्य ज्ञान होते. आणि सपाची म्मृति होते; म्हणूनच हा सर्प आहे 
यांत द्विविध ज्ञान आहे, कॉ हा अंश तर रज्जूचं सामान्य प्रत्यक्ष ज्ञान आहे 
आणि सपे आहे हँ सर्पाचें स्सृतिरूप ज्ञान आहे. या प्रकारकरून हा सपे आहे 
हे द्विविध ज्ञान आहे. परंतु प्रमात्याचे ठायीं भयादि दोष आणि प्रमाणांचे ठायी 
तिमिरादि दोष आहेत, त्या बठंकरून पुरुषांना असा विवेक होत ज्ञाही की 
आम्हांस दिविध ज्ञान झालें. यद्यपि हा अंश रज्जूचा हे सामान्य ज्ञान यथाथ 
र 
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आगि पूर्वे दृष्ट सपे त्याचें स्मृतिज्ञान यथार्थ आहे, म्हणून हे द्विविध ज्ञान 
अहि, त्यामध्ये रज्जूर्चे सामान्य प्रत्यक्ष ज्ञान आणि जं सर्पेज्ञान त॑ म्मृतिज्ञान 
आहे हा विवेक होत नाहीं. या अविवेकासच सांख्य प्रभाकर भ्रम म्हणतात 
या रीतीकरूनच सवे भ्रमस्थलीं जाणावे. या प्रकारेकरून रज्वादिकाचे ठायीं 
जेव्हां सपोदि भ्रम होतो तेव्हां त्याविषयी चार मर्त ऐकिलीं आहेत, त्यांमध्ये 
उत्तम जे मत असेल तं सांगा. तेच मी मानीन. ॥ श्रीगुरुरू० ॥ 
॥ मू. आ. 
अनिवेचनीयर्याति जाण ॥ पांचवी अन्य असे यांहून ।। 

चारी मतें युक्तिहीन म्हणून । हीच तूं जाण भ्रमम्थानी . ६१ ।। 

टीका:--हे शिप्य, त्या चार ख्यातींहन अन्य भ्रमस्थानीं अनिवेचनीय 
ख्याति पांचवी आहे ती तू जाण. आणि असत्रूयाति आत्मरूग्राति अन्यथाख्याति 
आख्याति ह्या चार याक्तेहीन आहेत. जस उत्तरोत्तर मतनिरूपणाचे ठायीं 
तिन्ही मतं असंगत बोललीं. तसंच आख्यातिमत असंगत आहे. त्याचं कारण 
सांगता. हा सपे आहे या ज्ञानामध्ये हा जो प्रथम अंश तो रज्जूरचे सामान्य 
ज्ञान प्रत्यक्ष आणि सपे आहे एवढा अंज पूव दृष्ट सर्पाचे ज्ञान आहे हे आ- 
ख्यातिवाद्यार्चे मत आहे. त्यांत पूर्व दृष्ट सपाचे म्मरणही मानतो, आणि 
सन्मुख रज्जूचे ठायीं सपज्ञानही मानतो, असं असतां सन्मुख रज्जू पाहून 
भय होऊन पळतो. ते भय आणि पळणे न झालें पाहिजे. या कारणास्तव 
सम्मुख रज्जतचे ठायींच सपाची प्रतीति होत. न पूर्वेदृष्ट सर्पाची 
स्मृति. अथवा रज्जूचे विशेषरूपकरून यथाथ ज्ञान झाल्यानंतर असा बोध 
होतो की मजला रज्जूचे ठायीं सर्पाची प्रतीति मिथ्या झाली होती. या बोधें- 
करूनही रज्जूचे ठायीं सपेप्रतीति होते, न पूंदृष्टसपंस्मृति. आणि हा सपे 
आहे या स्थानीं एकच ज्ञान प्रतीत होते, दोन नाहींत. कारण कीं एककालीं 
अंतःकरणेकरून स्मृतिरूप आणि प्रत्यक्षरूप द्रिविध ज्ञान संभवत नाहीं. या 
कारणास्तव आख्यातिमत अत्यंत असंगत आहे. या चार मतांचे प्रतिपादन 
आणि खंडण विवरणादिग्रंथांचेठायीं विस्तारंकरून लिहिलं आहे. प्रतिपादना- 
बी भाणि सखंडणाची युक्ति कठीण आहे, या कारणास्तव जिज्ञासूला सक्षेषक-. 


तरंग चौथा, द 


रून रीति कळावी म्हणून आह्लीं विस्तार लिहिला नाहीं. आतां आभेर्वचनौम 
ख्यातीची रीति सांगतो. जेव्हां अंतःकरणाची वृत्ति नेत्रादिद्वारा निघून विव- 
याकार होते, तेव्हां विषयाचा आवरणभंग होऊन त्याची प्रतीति होते, त्यास 
प्रकाशही साह्य असतो, प्रकाशावांचून पदार्थाची प्रतीति होत नाहीं, आणि 
जेव्हां रज्जूचे ठायीं सपभरम होतो, तेव्हां अंतःकरणाची वत्ति नेत्रद्वारा निघू. 
न रज्जुशीं तिचा संबंध होत असतांही तिमिरादिदोषप्रतिबंधेकरून रज्वाकार 
वृत्तीच स्वरूप होत नाहीं, म्हणून रज्जूचा आवरणभंग होत नाहीं. या प्र 

कारकरून आवरणभंगानिमेत्त वृत्तीचा संबंध होत असतांही जेव्हां रज्जूचा 
आवरणभंग होत नाही. तेव्हां रज्जुउपाहितचेतन्यास्थित जी अविद्या तिचे 
ठायी क्षोभ होऊन ती अविद्या सपाकारंकरून परिणाम पावते. तो अविद्याका- 
ये सर्प जर सत्‌ म्हणावा तर रज्जुज्ञानंकरून त्याचा बाध न व्हावा आणि बाध 
होतो म्हणून सत्‌ नाही; आणि जर असत्‌ म्हणावा तर वंध्यापुत्राचे परी 
प्रतीत न व्हावा. आणि प्रतीत होतो म्हणून असतहि नाही. किंतु सतासताह- 
न विलक्षण अनिवेचर्नाय आहे. शक्त्यादिकाचे ठायी रजतादि याप्रमार्णच अ- 
निवेचनीय उत्पन्न हातात. ही अनिवेचनीयरूयांति म्हणजे प्रतीति आणि कथन 
ती अनिर्वेचनीय ख्याति ह्णावी. जसा सप अविद्येचा पारणाम आहे, तश्ची 
त्याची ज्ञानरूप वृत्तिही अविद्यचाच पारणाम आहि, अंतःकरणाचा नाहीं. कां 
म्हणाळ तर जसा रज्जुज्ञानंकरून सर्पाचा बाध होतो. तसा त्याचे ज्ञानाचाही 
बाध होतो. जर अंतः:करणाचं ज्ञान असतं तर बाध न झाला पाहिजे. या 
कारणार्तवच ज्ञानही सर्पाचे परी अविद्याकाये सतासताहून विलक्षण अनिवे- 
चनीय आहे. परंतु रज्जुउपहित चेतन्याचेठायीं स्थित तमोगुणभधान अविद्यां- 
शाचा परिणाम सप अहि आणि साक्षीनितन्यास्थित अविदेच्या सत्वगुणाचा 
पारणाम वत्तिज्ञान आहे. ज्या कालीं रज्जुचैतन्याश्रित अविद्येचा सपीकार प- 
रिणाम होतो त्याचकालीं साक्षी आश्रित अविद्येचा ज्ञानाकार पार्रणाम होतो 

कां हणाल तर रज्जुचेतन्याश्रेत आर्वद्यचे ठायी क्षोभाचे जं निमित्त त्या नि- 
मिर्चकरूनच साक्षीआश्रित अविद्यचे ठायीं क्षोम होतो; या कारणास्तव तरस- 
स्थळीं सपादिक विषम्र व त्यांचे ज्ञान युगपत्‌ उत्पन्न होतात आणि रज्वादि 
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अधिष्ठानज्ञानंकरून युगपत लीन होतात. या प्रकारेकरून सर्पोदिअमाचेठायीं 
बाह्य अविद्यांश सपीदिविषयांचा उपादान कारण आहे आणि अंतरीं साक्षचि- 
तन्याश्रित अविद्यांश सपोदिज्ञानरूपवत्तीचा उपादान कारण आ., आणि 
स्वमाचे ठायी तर साक्षीआश्रित अविद्येचाच तमोगुणांश विषयरूरपकरून प- 
रिणाम पावतो आणि त्याच अविद्यचा सत्वगुणांश ज्ञानरूपंकरून परिणाम 
धावतो; यास्तव स्वमाचे ठायीं अंतर जी अविद्या तीच विषयाचे व ज्ञानाचं 
उपादान कारण आहे. या कारणास्तव बाह्य रज्जुसपौदिक आणि अंतर स्वमप- 
दार्थ हे साक्षिभास्य म्हणावे. साक्षिभाम्य म्हणजे अविद्यावृत्तिद्रारा साक्षी ज्याचें 
प्रकाशन करतो ते साक्षिभास्थ म्हणावे. रज्वादिकाचे ठायी अनिर्वेचनीय 
सपोदिक आणि त्यांचं ज्ञान तो भ्रम हमणावा आणि अध्यासही म्हणावा. तो 
त्रम अविद्येचा परिणाम आणि चेतन्याचा विवते आहे. उपादानाच्या समा- 
नस्वभाववान्‌ आणि अन्यथास्वरूप तो परिणाम म्हणावा आणि अधिष्ठानाहून 
विपरीतस्वभाववान्‌ आणि अन्यथास्वरूप तो विवते झणावा. याचा अथे सांग- 
तो. उपादानकारण जी अविद्या ती अनिर्वचनीय आहे; तर्सेच रज्जूचे ठायीं 
सपे व त्याचे ज्ञान आनिर्वचनीय आहे; म्हणून रज्जूसपे व त्याचे ज्ञान अवि- 
थेच्या समानस्वभाववान्‌ आणि अन्यथा म्हणजे आवदेहून अन्य प्रकार तो 
अविद्यापरिणाम म्हणावा आणि रज्जुअवच्छिन्न अधिष्ठानचेतन्य सत्स्वरूप 
आहि, सर्प व त्याच ज्ञान सताहून विलक्षण आहे, यास्तव रज्जुसपे आणि 
त्याचं ज्ञान अधिष्ठानचेतन्याहून विपरीत स्वभाववान्‌ आणि अन्यथास्वरूप 
म्हणजे चेतन्याहून अन्य प्रकार तो चेतन्याचा विवर्त म्हणावा. आतां मिथ्या- 
सर्पोर्चे अधिष्ठान रज्जुउपहित चैतन्य आहे. रज्जु नाहीं. कारण कीं सपेबत्‌ 
रज्जु ही कल्पित आहे. कल्पित वस्तु अन्य कल्पिताचे अधिष्ठान होत नाहीं. 
म्हणून रज्जुउपाहत चेतन्यच अधिष्ठान आहे. रज्जु नाहीं. आणि जर रज्जु- 
विशिष्टाश्ीं अविष्ठान म्हणावे तर रज्जु व चेतन्य दोघें अधिष्ठान होतील. 
त्यामध्ये रज्जुभागाचे ठायीं अधिष्ठानपणा बाधित आहे. म्हणून रज्जुउपहित 
चैतन्यच अधिष्ठान आहे. रज्जुबिशिष्ट चेतन्य नाहीं. तसं सर्पज्ञानाचे अविष्ठान 
साक्षिचेतन्य आहे. या प्रकोरकरून अमस्थानीं विषयाचे व ज्ञानाचे अधिष्ठान 
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उपाविभेदेकरून मिज्ञ मिन्ञ आहे, एक नाहीं. आणि विशेषरूपकरून जे 
रज्जूचे अज्ञान अविदयेचे ठायीं क्षोभद्वारा सपोत्पातति व ज्ञानोत्पत्तीषिषयी जसं 
कारण आहे, तर्सच रज्जू ज्ञानही सपे व सपज्ञानाच्या निवृत्तीविषयीं कारण 
आहे. याविषयीं कोणी शंका करतील कीं रज्जज्ञानंकरून सपाची निवृत्ति 
घडत नाहीं. कां म्हणाळ तर मिथ्या वस्तूच जे अधिष्ठान त्या अधिष्ठानज्ञाने 
करून मिथ्यावस्तूची निवृत्ति होते, हा अद्वैत सिद्धांत आहे. आणि मिथ्या 
सपोर्च अधिष्ठान रज्जुउपाशतिचेतन्य आहे, रज्जु नाहीं. यास्तव रज्जुज्ञाने- 
करून सर्पाची निवृत्ति घडत नाहीं. या शंकेचे समाधान सांगतो. रज्वादि 
जड पदार्थाचे अंत:कारणवृत्तिरूप ज्ञान होते, त्या ठायीं आवरणभंग वृत्तीचे 
प्रयोजन आहे. त आवरण अज्ञानाची शक्ति आहे, म्हणून आवरण जडाचे 
आश्रित नाहीं, किंतु जड अधिष्ठान ज॑ चेतन्य तदाश्रेत आहे. म्हणून रज्वा- 
कार अंत:करणवृत्तीकरून रज्जुअवच्छित्नचेतन्याचाही आवरणभंग होतो. 
त्या वृत्तीमध्ये जो चिदाभास तेणेंकरून रज्जूचा प्रकाश होतो, आणि चेतन्य- 
भाग स्वयंप्रकाश आहे म्हणून तथ आभासाचा उपयोग नाहीं , ही प्रक्रिया 
पुढे प्रतिपादन करूं. या प्रकारंकरून चिदाभाससहित अंतःकरणवृत्तिरूप 
ज्ञानाचे ठायीं जो वृत्यंश तो चेतन्याचे ठायी आवरणभंगरूप फळ आहे 
आणि आभास अंश रज्जूचं प्रकाशनरूप फल आहे, म्हणून आभाससहित 
वृत्तिज्ञानाचा केवळ , जडरज्जूच विषय नाहीं, किंतु अधिष्ठानचैतन्यसह्ित 
रज्ज विषय आहे, म्हणूनच सिद्धांतग्नंथामध्य़े लिहिलं आहे कीं अंतःकरणज- 
न्य सवे वृत्तिज्ञान अह्मासच विषय करते. या! प्रकार रज्जुज्ञानारने निरावरण 
होऊन सपाधिष्ठान रज्जुअर्वांच्छ्नचतन्याचेही निजप्रकाशकरून भान होतं 
या कारणास्तव रज्जूर्चे ज॑ ज्ञान तेंच सर्पाधिष्ठानाचें ज्ञान आहे. म्हणून सर्प 
निवृत्ति संभवते. आणीक शंका करतो कीं यद्यपि रज्जुज्ञानंकरून सपेनिवृत्ति 
संभवते, तथापि सपेज्ञानाची निवृत्ति संभवत नाहीं, कारण कीं सपोधिष्ठान 
रश्जुअवच्छिनचैतन्य आहे, आणि सपेज्ञानाधिष्ठान साक्षीचेतन्य आहे, आणि 
रज्जुज्ञानंकरून तर रज्जुअर्वीच्छत्नचेतन्यारचेंच भान होतें, साक्षीचेतन्यार्चे 
नाही. म्हणून रज्जुज्ञान झालें असतां सपेज्ञानाधिष्ठान साक्षीवैतन्य अज्ञात 
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आहे. आणि अज्ञात अधिष्ठानाचे ठायीं कल्पाची निवृत्ति संभवत नाहीं; 
किंतु जञात' अधिष्ठानाच ठायीं कल्पिताची निवृत्ति होते. याप्रकारे रज्जुज्ञा- 
नंकरून सर्पेज्ञानाची निवृत्ति संभवत नाहीं. याचें समाधान सांगता. ज्ञान 
विषयाधीन आहे, म्हणन विषय जो सपे त्याची निवात्ते होतांच विषया- 
भावेंकरून सपज्ञानाची आपेआप निवृत्ति होते. आणि जर असं म्हणेल कीं 
कल्पिताची निवृत्ति अविष्ठानज्ञानाबांचून होत नाहीं आणि साक्षचितन्याचेठायी 
सपपोचें ज्ञान कल्पित आहे म्हणून साक्षिचतन्याचे ज्ञानावांचून सपेज्ञानाची 
निवृत्ति घडत नाहीं. याचें समाधान सांगतां. निवृत्ति दोन प्रकारची आहे. एक 
अत्येतनिवृत्ति आणि कारणाचे ठायीं कायीचा लय ती दुसरी निवृत्ति म्हणावी. 
आतां अत्यंत निवृत्तीचे स्वरूप सांगता. कारणसहित कायाची जी निवृत्ति ती 
अत्यंत निवृत्ति म्हणावी. सवे कालपित वस्तूचे कारण अधिष्ठानाश्रेत ज अज्ञान 
त्या अज्ञानासहित कार्याची अत्येत निवात्ते अधिष्ठानज्ञानंकरून होते. आतां 
कारणाचे ठायीं कार्यलयरूप निवृत्ति ती तर अधिष्ठानज्ञानाबांचूनही होते. 
जसा सुषुप्तीचे ठायीं आणि प्रलयाचे ठायी सव पदाथांचा लय अज्ञानामध्ये 
भरधिष्ठानज्ञानावांचून होतो. त्या काळी सव पदा्थेलयाविषयीं निमित्त ज॑ भोग 
देणारे कम त्याचा अभाव अहि. तसाच अघिष्ठानसाक्षीचे ज्ञानावांचूनही सर्पे- 
ज्ञानाचा लय होतो. कारण कीं सरपेज्ञानाचा जो विषय सपे त्याचा जो अभाव तो 
ज्ञानाचे लयाविषयीं निमित्त अहि. या प्रकारे सपाची निवति रज्जुज्ञानंकरून होते 
आणि सपज्ञानाचा जो विषय सपे त्याच्या अभार्वकरून सर्पेज्ञानाचा ल्य 
होतो अथवा सपे आणि त्याचे ज्ञान या दोघांची निवृत्ति रज्जुज्ञानंकरूनच 
होते. कारण कीं जेव्हां रज्जूचे प्रत्यक्षज्ञान होतं, तेव्हां अंतःकरणाची दृत्ति 
नेत्रद्धारा निघून रज्जुदेशाचेठायी प्राप्त होते आणि रज्जुसमान वृत्तीचा आकार 
होतो. म्हणून रज्जूचे मरत्यक्षज्ञानकालीं वृत्तिउपाहितचेतन्य आणि रज्जुउपहित 
चैतन्ये एक होतात. त्यांचा भेद राहात नाहीं, याशी हा हेतु आहे 
कीं चैतन्याचा स्वरूपंकरून तर कोठेच भेद नाहीं, किंतु उपाधिभेदकरून चेत- 
न्याचा भेद आहे. वृत्तिउपहितसेतन्याची आणि रज्जुउपहितचेतन्याची भेदक 
उंपानि वृत्ति व रज्जु आहे. ती वृत्ति आणि रज्जु भिज्ञ भिन्न देशाचे ठायी 
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स्थित असतां उपाधिवान चेतन्याचा भेद होतो आणि दोम्ही उपाधी एक दे- 
शाचे ठायीं स्थित होत्साता उपहितचेतन्याचा भेद घडत नाही. हा प्रसंग वे- 
दांतपरिभाषादिग्ंथाचे ठायीं लिहिला आहे. मित्न देशाचे ठायीं स्थित उपाधि- 
करूनच उपहितचेतन्याचा भेद आहे. एक देशाचे ठायीं जेव्हां दोन्ही उपा- 
धि म्थित होतात तेव्हां दोन्ही उपदितचेतन्ये एकच होतात. या प्रकारे र- 
ज्जूचे प्रत्यक्षज्ञानकालीं रज्जुडपहितचेतन्य आणि बृत्तिउपहितचेतन्य एक 
आहे; म्हणून ज॑ साक्षिचतन्य तच वत्तिउपहितचेतन्य आहे. कारण कीं अंत:- 
करणव वृत्ति तत्म्थित आभास या सर्वास प्रकाशक चेतन्य मात्र तो साक्षी ह- 
णावा. दा प्रकारकरून रज्जुज्ञानकालीं साक्षिचितन्य आणि रज्जुउपहितचेतन्या- 
चा अभेद होतो. आणि रज्जुउपाहितचेतन्यांचं रज्जुज्ञानेंकरून भान होते, 
आणि रज्जुउपदितचतन्याशीं अभिन्न जो साक्षी त्याच रज्जज्ञानकरून भान 
होते. या प्रकारंकरून रज्जज्ञानसमथीं अधिप्तानसाक्षीचे भान होण्यास्तव क- 
ल्पित सपेज्ञानाची निवृत्ति संभवते किंवा कूटस्थदीपाचे ठायीं विद्यारण्य स्वा- 
मीन प्रक्रिया वार्णिळी आहे कीं आभाससहित अंत:करणाची वृत्ति दंद्रियद्वारा 
निघून घटादिविषयास प्रकाशित आणि घटादिक विषय व आभाससहित वृत्ति- 
रूप विषयाचे जान व आभाससहित अंतःकरणरूप ज्ञाता या तिघांना साक्षी 
प्रकाशित आहि. याचा म्पष्ट अथ सांगता. हा घर आहे, या वाक्यांत आभा- 
ससहित वत्तीकरून घट मात्र प्रकाशित होतो. आणि म्यां घट जाणला या 
वाक्यांत मी शब्दांचा अथ ज्ञाता वज्ञेय घट व त्याचे ज्ञान या त्रिपुटीच 
साक्षी प्रकाशन करतो. या प्रकारेंकरून सवे लिंपुटींचा प्रकाशक साक्ष आहे 
साक्षी आपण अज्ञात असता तर त्रिपुटीचे ज्ञान साक्षीन होणं नाहीं, यास्तव 
सवे त्रिपुटीचे ज्ञानकाली साक्षीचे ज्ञान आवऱ्य आहे. त्या साक्षिज्ञानंकरून 
सर्पैक्ानाची निवृत्ति संभवते. या पूर्वरीतीकरून सर्प आणि त्याच्या ज्ञानाचे अधि- 
ष्ठान भिन्न भिन्न काथेळें. परंतु या पक्षाविषयीं शंकासमाधानरूप विवाद बहुत 
आहित म्हणून सपे व त्याच्या ज्ञानाचे अधिष्ठान पकच आहे हा पक्ष सांगर्तो. 
ननु बाह्य जे रज्जुचैतन्य त॑ सपे व त्याच्या ज्ञानार्च अधिष्ठान झणावें तर हे 
घडत नाहीं. कारण कीं जितके ज्ञान होते तितकं प्रमात्याचे अथवा साक्षीचे 
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आश्रित होतें. म्हणून बाह्य रज्जुचेतन्याश्रित ज्ञान घडत नाहीं. तर्से सर्प व 
त्याच्या ज्ञानाचं अधिष्ठान जर अंतःकरणोपहित साक्षिचेतन्य हणावे तर श- 
रीरामध्य अंतःकरणदेशाचे ठायी सपोची प्रतीति असावी. रज्जुदेद्याचे ठायीं 
सरपप्रतीति न व्हावी. आणि अंतरी उत्पन्न जी सपेप्रतीति ती बाहेर मायाबटें- 
करून मानिली असतां आत्मख्यातिमत सिद्ध होईल. म्हणून रज्जुउपहितंचत- 
न्य सपज्ञानांच अधिष्ठान घडत नाहीं. तसेंच अंतःकरणउपहितचैतन्य सर्पाचे 
अधिष्ठान घडत नाहीं. या प्रकारंकरून सर्पाचं व सर्पज्ञानाचे अधिष्ठान एक 
आहे हे प्रतिपादन सिद्ध होत नाहीं. यास सिद्धांती उत्तर देतो. रज्जूच स- 
मीप प्राप्त अंत:करणाची जी इदमाकारवृत्ति तिजमध्ये चेतन्याश्रित डी अवि- 
द्या ती सपाकारे व ज्ञानाकारकरून परिणाम पावते. त्यांत वृत्तिउपहितचेतन्या- 
चे ठायीं स्थित अविद्येचा तमोगुणांश सर्पारचे उपादन कारण आहे आणि स- 
त्वगुणांश सपेज्ञानाचे उपादन कारण आहि. या प्रकारेंकरून सपे आणि त्याच्या 
ज्ञानाचे वृत्तिउपहितचेतन्य अधिष्ठान आहे. वृत्ति रज्जुदेशाचे ठायीं बाहेर 
गेली हाणून वृत्तिउपहितंचेतन्यही बाहेर आहे. याकरितां सर्पाचा आश्रय आहे. 
जितक अंत:करणार्चे स्वरूप तितकें साक्षीचे स्वरूप आहे. शरीरामध्ये स्थित 
अंतःकरण तेंच वृत्तिस्वरूप परिणामास प्राप्त होतें. हणून वृत्तिउपहितचेतन्य 
साक्षी अहि. याकरतां ज्ञानाचा आश्रय घडतो. आणि जेव्हां रज्जुसाक्षातार 
होते तेव्हां रज्जुचैतन्य आणि वृत्तिचेतन्ये एक होतात, हणून रज्जुज्ञाने- 
करून सपोची व त्याचे ज्ञानाची निवृत्ति घडते. जेव्हां एक रज्जूचे ठायीं दह! 
पुरुषांना सपे किंबा दंड माळा एथ्वीची रेषा जलधारा मिन्नमित्न प्रतीत हो- 
तात, अथवा सवीनाही सपेच प्रतीत होतो, तेव्हां ज्या पुरुषास रज्जुसाक्षा- 
त्कार होतो त्या कालीं त्याच्या वृत्तिचितन्याचे ठायीं कल्पित अध्यासाची नि- 
वृत्ति होते आणि ज्यास रज्मुज्ञान होत नाहीं त्याच्या अध्यासाची निवृत्ति 
होत नाहीं. हणून वृत्युपहितचेतन्यच कल्पिताचें अधिष्ठान आहे. रज्वादिउप- 
हितचेतन्य नाहीं. जर रज्जुउपहितचैतन्याशी सरपदंडादिकांचें अधिष्ठान मानाव 
तर दहा पुरुषांना प्रतीत होतात जे दहा पदार्थ ते सवे एकेकाशीं प्रतीत 
झाले पाहिजेत. आणि आमच्या रीतीकरून तर ज्याचे वृत्तीमध्ये जो कल्पित 
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पदार्थ आहे तोच त्याही प्रतीत होतो, अन्य नाहीं. या प्रकारेंकरून बाहसर्पो- 
दिक व त्याच्या ज्ञानाचे वृत्तिउपहितसाक्षी अधिष्ठान आहे. स्वमपदार्थार्चे 
आणि त्याचे ज्ञानाचेहा अंतःकरणउपाहेत साक्षीच अधिष्ठान आहे. एव सता- 
सताहून विलक्षण अनिर्वे चनीय जो अबिद्येचा परिणाम अनिर्वेचनीय सर्पीदिक 
त्याची ख्याति हणजे प्रतीति आणि कथन ती अनिवेचनीय ख्याति ह्मणावी. 
॥ च्लिष्यड० ॥ 
ऑ. ॥ 

ही मिथ्या प्रतीति होत निरंतर । जियेमध्ये जगत्‌ अपार ॥ 

त्यास कोण तो आधार ! कृपेनें उत्तर सांगा मज || ६२ ॥। 

अथेस्पष्ट । श्रीगुरुरू० ।। 

॥ मू. ऑ. ।। 
तुझ्या निजखूपाज्ञानंकरून । होत मिथ्या जगत भान । 
त्याचा आधार तूं अधिप्ठान । रज्जुसपे जाण जयापरी॥६१ 
टीका:--हे शिप्य, तुझ्या निजरूपकरून म्हणजे ब्रशस्वरूपकरून न 
जाणणे ज॑ अज्ञान तेणेंकरून मिथ्या जगतू प्रतीत होतं. म्हणून जगताचा 
आधार आणि अधिष्ठान तूं आहेस. जसा रज्जअज्ञानंकरून मिथ्या भजंग 
प्रतीत होतो. तेथे मिथ्या भुजंगाचा आधार आणि अधिष्ठान रज्ज आहे 
यद्यापे मिथ्या सपोचें अधिष्ठान मुख्य ह्वितीय पक्षामध्ये वत्तिउपहितचेतन्म 
आहि आणे प्रथम पक्षामध्ये रज्जडउपाहितचेतन्य आहे. कोणत्याही पक्षामध्ये 
रज्जु अधिष्ठान नाहीं. तथापि प्रथम पक्षामध्ये चेतन्याचे ठायी अधिष्ठानपणाची 
उपाधि रज्जु आहे म्हणून स्थ॒ठदृष्टीकरून रज्ज अधिष्ठान बाटले. जसा 
मिथ्या भजंगारचे अधिष्ठान आणि आधार रज्जु आहे तसा मिथ्या जगताचे 
अधिष्ठान आणे आधार तूं आहेस. या स्थानीं हई रहस्य आहे कीं जशा 
रज्जूचीं दोन स्वरूप आहे. एक सामान्य दुसर व विशेष. इदं हें सामान्यरूप 
आणि रज्वादि हें विशेष रूप म्हणाव. हा सर्प आहे या वाक्यांत मिथ्या 
सपीशीं अंभिन्न होऊन भ्रांतिकाली प्रतीत होते ज॑ इंदेरूप त॑ सामान्यरूप 
म्हणावे, आणि ज्या स्वरूपाची आंतिकालीं प्रतीति होत नाहीं किंतु ज्याची 
१५ 
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प्रेतीति झाली असतां भ्रांते निवृत होते ते रज्जूर्चे विशेषस्वरूप म्हणावे. 
तशींच आत्म्याची दोन स्वरूप आहेत. एक सामान्य, दुसर विशेष. सत्रूप 
सामान्य आणि असंग कृटस्थ नित्यमुक्तादि विशेषरूप आहे. कारण कीं स्थूल- 
सूक्ष्मसंघात आहे, या वाक्यांत स्थूळसूक्ष्मसंघात आंतिकालीं मिथ्या संघाताशीं 
अभिन्न होऊन सत्रूप प्रतीत होतं हणून आत्म्याचे सत्स्वरूप सामान्य 
झणार्वे आणि स्थूलसूक्ष्मसंघातआांतिकालीं आत्म्याचे असंग कूटस्थ नित्यमुक्त 
स्वरूप प्रतीत होत नाहीं. किंतु असंगादिस्वरूप आत्म्याची प्रतीति झाली 
असतां संघातभरांति निवृत्त होते. ह्मणून असंग कूटस्थतादिक विश्षेषरूप हणावे. 
से आंतीचे ठायीं सामान्यरूप आधार हणाव आगि विशेषरूप अधिष्ठान 
झणार्वे, जसा सर्पाचा आश्रय जो रज्जु त्याचं सामान्य इदं स्वरूप सर्पाचा 
आधार आहे, आणि विशेष रज्जुस्वरूप अधिष्ठान आहे. तसा मिथ्या प्रप- 
चाचा आश्रय आत्म त्यांचे सामान्य सत्स्वरूप प्रपंचाचा आधार आहि 
आणि असंगतादिक विशेषरूप अधिष्ठान आहे. या प्रकारेकरून आधार 
आणि अधिष्ठानाचा सर्वेज्ञनामक मुनीनं किंचित भद प्रतिपादन कला आहे. 
॥ शिष्यउ० ।! 
॥ मू. ओं. || 
हे भगवन मिथ्या सव हे जगत्‌ । याचा द्रष्टा कोण सांगा निश्चित ॥ 
अधिष्ठान आधार तो सत्य । त्याझी दरष्टत्व न घडेची ॥। ६४ ॥ 
टीकाः--जगताचा आधार आणि अधिष्ठान आत्मा आहे हणून जगता- 
चा दृष्टा आत्म्याहून भिन्न बोलिला पाहिजे. जसा सपोचा आधार अधिष्ठान 
जो रज्जु त्याहून भिन्न सपाचा द्रष्टा आहे. ॥ श्रीगुरुउ? । 
॥ मू. आ. ॥ 

॥ मिथ्या वस्तु सवेत्र जगत्‌ । अधिष्ठानीं आहे कटिपत । 

॥ ते अधिष्ठान द्विविध होत । एक सचेत दुर्जे जड ॥ ६५ ॥ 

॥ जथे आहे जड वस्तु आधिष्ठान । तेथें द्रष्टा होत त्याहून भिन्न ॥ 

॥ जेये होत आधार चेतन्य । तेथें द्रा अन्य न होय पे ॥ ६६ | 
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टीकाः--जेथे जड अधिष्ठान असेल तेथे अधिष्ठानाहून भिम्न द्रष्टा होतो 
आणि जेथे चेतन्यच अधिष्ठान असेल तेथे अधिष्ठानच दृष्टा होतो. भिन्न दश 
होत नाहीं. 

॥ मू. ओ. ॥ 
॥ मिथ्या स्वझाचें अधिष्ठान । साक्षी चैतन्य असे जाण । 

॥ तोच द्रष्टा होय पूर्ण । तसंच विवेचन जगतारचं ।॥ .६७ ॥ 

टीका:--जस स्वभ्ताचे अधिष्ठान साक्षीचैतन्य आहे तोच स्वभाचा दश 
आहे, तसा सवे जगताचा आत्माच अधिष्ठान आहे आणि तोच द्रष्टा आहे, ह 
शंका अपगि समाधान स्थूलदृष्टीने रश्जूशीं सर्पोधिष्ठान मानून कथिले आणि 
सिद्धांताचे ठायीं तर सर्पाधिष्ठान साक्षीचेतन्य आहे तोच द्रष्टा आहे. यास्तव 
सवे कल्पिताचे ज अधिष्ठान तोच द्रष्टा आह. याविषयीं शंकासमाधान करणें 
घडत नाहो. 

॥ मू. आओ. । 

यापरि मिथ्या संसारद्‌ःख जाण । होत तुझेठायी भ्रम भान ।। 

त्याची निट्टात तुन मन । काय ह्मणून इच्छित ॥ ६८ ॥ 

टीका!--हे शिष्य, या प्रकारकरून तुझे ठायी संसारदुःख मिथ्याच आं- 
तीकरून प्रतीत होते. त्याच्या निवृत्तीची इच्छा सिद्ध होत नाहीं. यास इष्टांत 
सांगतो. जसा बाजिगराने एकाचा शत्रु मेलकरून दाखविला असतां त्यास 
मारण्याविषयी तो पुरुष उद्योग करीत नाहीं, तसा मिथ्या जो संसार त्याच्या 
निवृत्तीची इच्छा घडत नाहीं. शिष्य उ० ॥ 

॥ मू. ओ. ॥ 

यद्यापे इं मिथ्या सवे जगव । तथापि मी त्याचा नाश इच्छित ॥ 
भयानक स्वम़ जया भासत । तो उपाय कारित नाले जेणे । ६९ ॥ 

यास्तव होय जगत्‌ हानि । तो उपाय सांगावा कृपा करूनी । 
तुझांसमान भान न देखा जनीं । कण फुंकूनी बंचक असती ॥७०॥ 

डीका!---हे भगवन्‌ आपण बोलिलेत कीं जे जगत तुझे ठायी मिथ्यारू- 
पॅकरून आहे. परमार्भकरून नाही, ते यद्यपि सत्य नांदे तथापि हेमगवन्‌ तै 
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मिथ्मारूपंकरून असतांही ज्या उपयिकरून माझे ठायीं भान होणार नाहीं 
असा उपाय आपण सांगावा. आणीक म्हणाल कीं, मिथ्याच्या निदृत्तीकारण 
साधनापेक्षा नको, हे बोलणे सत्यच आहे, परंतु हे भगवन्‌ ज्यास मिथ्याच 
पदार्थ दुःखाशी हेतु असतो त्यास त्याची मिथ्या साधरनकरून निवृत्ति करणे 
योग्य आहे. जरस कोणाशीं प्रतिदिनी भयानक स्व होतात तीं मिथ्याच 
आहित, परंतु तोही त्यांच्या निवृत्तीकारणे जपादिनानासाधनांचें अनुष्ठान करतो. 
तसा हा संसार मिथ्याच आहे, परंतु जन्मादिदुःखहेतु मजला प्रतीत होतो, 
म्हणून संसाराची निवृत्ति मी इच्छितो, त्याविषयी आपण कृपा करून उपाय 
सांगावा. 
श्रीयुरुरू' ।॥ ॥ मू. ऑ. | 
जे तुवां आझांस पुसले साधन । त्याचे उत्तर प्रथमच दिधले जाण 
निज हृदयीं पाहातां विचार करून । नराहे जाण जग दुःख ॥७१॥ 

अथेस्पष्ट 

॥ मू, ओ. । 

निजआत्माह्वानंकरून ।। जगदुःख भरतीत होत जाण । 

स्वरूपबोर्धकरून निरसन । बोलती पूर्ण ग्रुनी वेद ।। ७२ ॥ 

जगत्‌ तझी ना माझे ठायीं । आणि अहंत्रह्म ई हानही । 

म्यां सांगितले तुज पाही । आन उपाय नाहीं याहून ॥ ७३ ॥ 

टीकाः--हे शिष्य, आपल्या आत्मस्वरूपाज्ञानंकरून जगत्रूप दुःख 
प्रतीत होते. त्याचा आत्मज्ञानंकरूनच नाद होतो ज्याच्या अज्ञानंकरून जे 
ऊं प्रतीत होतं, तं त्याच्या ज्ञानंकरूनच निवृत्त होते. हा नियम आहे जसा 
रज्जु अज्ञानंकरून सपे मतीत होतो तो रज्जुज्ञानकरूनच नाझ पावतो वसा! 
आत्मश्ञानंकरूनच जगताचा नाय होतो त॑ आत्मज्ञानही आही सांगितलें 
आणि जगत्‌ तर माझे ठायीं तिन्ही काळीं नाहीं, कारण कीं मिग्र्या आहे; 
ह्मणून मिथ्या पस्तु अधिष्ठानाची हानि करीत नाहीं. जसी मृगजळारने प्रथ्वी 
ओली करवत नाहीं तसं जगत्‌ प्रतीत होत्साताही मिथ्या आहे, कांहीं माशी 
हानि करण्याविषयी समर्थ नाहीं, आणि सी सच्चिदानंद जझस्वरूप माहे असा 
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जो निश्चय त्याचे नाभ ज्ञान, तंच मोक्षाचे साधन आहे. अन्य कोणी साधन 
नाहीं, ते शान प्रथमच उपदेशिलें. 
॥ मू. आ. ॥ 
कमेडपासनेकरून | नाहीं नासत जगतोपादान ।। 
जसा गृही अंधकार असे जाण । तो परकाशावांचून न नाशेची ॥७४॥ 
टीका:---हे शिष्य, जगताचे उपादान क्णजे कारण जे अज्ञान त्याच्या 
नाळैकरूनच जगताचा आपेआप नाझ होतो. कारण कीं उपादानाचा नाश 
झाला असतां पश्चात्‌ कार्य राहात नाहीं. त्या अज्ञानाचा नाश केवल शञानेक: 
रूनच होसो, कर्म आणि उपासनेकरून ना होत नाहीं. कारण कीं अज्ञानाचे 
विरोधि ज्ञान आहे, कमे उपासना विरोधि नाहींत. यास दृष्टांत सांगता. जसी 
ग्ृहगत अंधकाराची प्रकाशयावांचून अन्यउपार्येकरून निवृत्ति होत नाहीं. तसी 
अज्ञानांधकाराची ज्ञानम्रकार्शकरूनच निवृति होते. अन्य कोणत्याही साषनानें 
निवृत्ति होत नाहीं. 
॥ मू. आ. ।! 
हे शिष्य होय जगताचे नाशन । हा उपदेश बोलिलो मी पूर्ण ॥ 
हृदयीं धरून यांत संशय कोण | तो विचारून मज सांग ॥ ७५ ॥ 
अर्थ स्पष्ट | शेष्यउ० | 
॥ यू. आ. | 


जे कांही तुम्ही बोलिछे । ते सर्व निज हृदयीं जाणिव ॥ 
जगत्कारण अज्ञान वार्णलें । नाशक जाणितळ ज्ञान त्याचें ॥ ७६ 

पुन: त्या ज्ञानाचे केळे वणन । जग मिथ्या हेंही कळलें पूणे ॥ 
सुखस्ररूप आत्माप्रकाश्मान | तुमच्या कृपंकरून जाणिलाम्यां। ७७ | 
आणि तूं अह्मस्वरूप असें बोलिलेत | हे यथाथ तातपर्ये मी नाहीं जाणत । 
परज आज्लंका होतसे यांत । जीव अश्म भासत मित्न जेणें 1 ७८ ॥ 

टीका:--हे भगवन्‌ आपण बोलिलेत कीं जगताचें कारण अज्ञान भाडे, 
त्याःभज्ञानाचा नाश व जगतनिवृति शार्नकरूनच होते, ह म्यां गथार्थ जाणिडे, 
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आणि त्या ज्ञानाचे स्वरूप आपण बोलिलं कीं जगत्‌ मिथ्या आणि जीब 
आनंदस्वरूप आहे. तो ञह्माहून भित्न नाहीं किंतु त्रशरूप आहे अशा निश्च- 
याचे नाम ज्ञान आहे. त्यामध्ये जगत्‌ मिथ्या आणि जीव आनंदस्वरूप 
आहे हे म्यां यथाथ जाणिलं. परंतु जीव अक्ष दोन्ही एक आहेत याचे तात्पर्य 
मी. यथाथ जाणत नाही. कारण जीवब्रह्माचा भेद करणारी आशद्योका माझे 
द्ृदर्यी स्फुरते. ती. शंका सांगतो. 
॥ मू. ओं. । 

मी पापपुण्याचा कत्ता पूण । सुखदुःखादि जन्ममरण | 
मज बहु होतसे जगद्वान । हे नाशे अज्ञान तें ज्ञान मी इच्छीं ॥ ७९॥ 

याहून ज॑ विपरीत स्वरूप । त्यास ब्रह्म हणती मुनी भूप ।। 
परस्पर असतां विरुद्ध अमुप | निजहृद्यीं एकरूपकसे जाणू ॥ ८० ॥ 

टीका!--हे भगवन्‌ मी पापपुण्याचा कत्ती आहे आणि त्याचीं जी फल 
जन्ममरणादि सुखदु:खे त्यांचा मी भोक्ता आहे आणि माझेठायी नानाप्रकारचे 
जगद्भान होतं आणि तत्कारण जं अज्ञान त्यास निवृत्त करणारं जं ज्ञान त्याची 
मज इच्छा आहे; आणि ब्रह्माचे ठायीं पुण्यपाप व जन्ममरण सुखदुःखादि 
क्लेश कांही नाहींत आणि त्यास ज्ञानेच्छाही नाही, यास्तव ब्रह्माचे आणि माझं 
स्वरूप परस्पर विरुद्ध आहे, हणून दोघांची एकता घडत नाहीं. यद्चपि माझे- 
ठायींही जन्मादिक संसार परमार्थकरून नाही तथापि मिथ्या जन्मादिक माझे 
ठायीं आंतीकरून प्रतीत होतात आणि ब्रह्माचे ठायी नाहीं झणून दोघांचे 
एकत्व घडत नाहीं. 

॥ मू. ऑ. ॥ 

दुसरा संद्य करावा श्रवण । जेणें जीवनह्मार्चे न घडे एकपण ।। 
एका हक्षी असती पक्षी दोन । त्यांत एक जाण फळभोाक्ता) ८१।॥ 

दुजा शुद्धभकाश भागरहित । असंग असे वेद प्रतिपादित ।॥ 
कमे उपासना बहु वर्णित । यास्तव जीवेशद्वेत रासिलें ॥ ८२ ॥ 

टीकाः--हे गुरो, मजळा आणीक एक संशय माहे कीं जेणेकरून जीव- 
बरक्मणकतेचा निश्चय निवृत्त होतो. तो संशय मी मापणाप्रत्त सांगतो; आपण श्र 
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बण करून त्याचे निवारण करावे. वेदामध्ये म्यां अर्स पाहिले आहे कीं एक 
बुद्धिरूप वुक्षाचेठायी दोन पक्षी आहेत. ते दोन्ही समान आहेत. त्यांमध्यं 
एक कर्मफलभोक्ता आणि एक शुद्ध भागरहित असंग आहे. आणि कर्मफलं- 
भोक्त्याशीं प्रकाशक आहे. येणकरून अते प्रतीत होते कीं एक कमफलभोक्ता 
जीब आहे आणि दुसरा परमात्मा आहे झणून दोघांची एकता घडत नाहीं. 
आणि बेदामध्ये कर्मे उपासना बहुत प्रकारची बोलली आहे ती जीव- 
ब्र एकतेच्या ठायी निप्फळ होईल, कारण कीं जी आपण जीवन्रह्माची एक- 
ता झणतां ती जह्माचे ठायीं जीवस्वरूपाचा अंतभोव ह्मणतां अथवा जीबाचे 
ठायीं त्रह्मस्वरूपाचा अंतभोव ह्मणतां? जर नह्षाचे ठायीं जीवस्वरूपाचा अंत- 
भीव हणाल तर जीवाशी ब्रह्मस्वरूप होण्यास्तव अधिकाऱ्याचा अभाव होईल 
झणून कर्मापासना निप्फळ होतील आणि जर जीवाचे ठायीं त्रह्मस्वरूपाचा 
अंतभोव हमणाळ तर ब्रह्मास जीवरूप हांण्याम्तव उपाम्याचा अभाव होईल 
कझणन उपासना निप्फळ होईल. आणि कर्मफल देणारा जो परमात्मा त्याचा 
अभाव होईल. या कारणास्तव कमही निष्फळ होईल. आणि मीमांसक झण- 
तात कीं कगेच इश्वर आहे त्यापासूनच फल होतें. हं झषणणे सम्यक्‌ नाही. 
कारण की कम जड आहे. त्यास फल देण्याचें सामथ्ये घडत नाही, यास्तव 
कमीच फल इंश्ररच देता. याप्रकारे करून परमात्म्याची आणि जीवाची 
एकता घडत नाहीं. ।। श्रीमुरुरू० ।। 
॥ मू. ओ.॥ 

एक शिष्या सांगतां विचार ॥ जेणें हाय शंका परिहार । 

घटाकाळ्य जलाकाश प्रकार ॥। आणि मेघाकाशॉ महाकाल 

चपै॥८२३॥ 

एवं हे चार नभाचे भद ॥ चेतन्याचेही जाण तथाविध ॥ 

एक कूटस्थ दुजा जीव प्रसिद्ध ॥ तिजा ईश चतुथे त्रश्म 

जाणपां ॥ ८४ ॥ 

यांचीं स्वरूप जाणज्ञील यथाथे।॥ तुझी शंका नासेल त्वरित ।। 

सांगतों यांचीं स्वरूपे तुजमत।॥ ऐकतां नासत जन्मदुःख८५॥ 


८१ विचारसागर, 


टौका:--हे शिष्य, तुझ्या शंकेचे निराकरण जेणेकरून होईल तो विचार 
मीं सांगतो. जरस एक आकाश्यांचे ठायीं चार भेद अहित, घटाकाश जलाकाश 
मेधाकाश महाकाश, तसेच चेतन्याचे चार भेद आहेत, कूटस्थ जीव इश्वर 
ब्रह्म. हे शिप्य, यांचीं म्वरूप तु यथाथ जाणील, तर तुं आपल्या शंकेच 
समाधान आपेआप जाणश्लीलळ. या कारणास्तव मी यांच्या स्वरूपाचे वर्णन 
करून सांगतो तूं ऐक. या श्रवर्णकरून संशयरहित ज्ञान होऊन जन्मादिक 
दुःखाचा नाश होईल. .. 
॥ अथ घटाकाशवणेने ॥ 
॥ मू. ऑ. ॥ 
जळपूरित घटाशीं निश्चित ॥ जितका अवकाश नभ देत ॥ 
युक्तिनिपुण जे पंडित । घटाकाश बोलत तयाज्ञी ॥ ८६॥ 
टीका!--हे शिष्य, जलंकरून पूणे जो घट त्यांत जेवढा अवकाश 
आहे तेवढ्या अवकाद्याज्ी पंडितजन घटाकाश म्हणतात. 
॥ अथ जलाकाशवणेनं ॥ 
॥ मू. ऑ. ।। 
जो घट आहे जलपूरित ॥ नभाचे प्रतिबिंब होत त्यांत ॥ 
जे घटाकाशाजी संयुक्त ॥ विद्वज्जन बोलत जलाकाश ते ॥८७॥ 
दीका:--हे शिष्य, जलंकरून पूर्ण जो घट त्याचेठायीं नक्षत्रादिसदित 
आकाशाचं प्रतिनिंब होते. तं आकाजाचे प्रतिबिब आणि घटाकाश दोन्ह 
मिळाली असतां त्यास जलाकाश म्हणावे. आतां याविषयी शंका कारितील 
की, आकादाचे प्रतिबिंब होत नाहीं, किंतु केवल नक्षत्रादिकांचं प्रतिबिंव होते. 
कारण कीं आकाश रूपरहित आहे, आणि रूपवान पदार्थाचे प्रतिर्निब होते, 
म्हणून आकाशाचे प्रतिबिंब संभवत नाहीं. यास उत्तर देतो. 
॥ मू. ओ. ॥ 
जलामध्ये आकालाचें । मतिविष नसे जरी साच । 
तरी थोडक्यांत गंभीरतचे ॥ होत पतीतीचे भान कसे ॥ट८ 


तरंग चौथा. टर 
हझणून जलाचे ठायी ।॥ प्रतिबिब होतसे पाही ।। 
रूपरहित शब्द असतांही ।॥ होत तेर्थेहि प्रतिध्वनिभान ॥८९॥ 
टीका!--जर जलाचे ठायीं आकाशाचे प्रतिबिब होत नाहीं, तर अल्प 
उदकामध्ये जी बहुत विस्तीणता प्रतीत होते ती न झाली पाहिजे. म्हणून 
आकाशाचे प्रतिबिंब होते, हे स्वीकार करणे योग्य आहे. आणि जर म्हणाल 
कीं रूपरहित पदाथोर्च प्रतिबिंब होत नाहीं, तर तो कांहीं नियम नाहीं. का- 
रण कीं रूपरहित जो शब्द त्याचा जो प्रतिध्वनि होतो त॑ शब्दाचे प्रतिर्बिब 
आहे. ह्षणून रूपरहित आकाद्याचेंही प्रतिबिंब होते हें सिद्ध आहे. 
॥ अथ मेघाकाशवणेनं ॥ 
॥मू. ओ. ॥ 
मेघावाचिछिन्न जें वियत्‌ । आणि त्यांत जें आकाश म्ातिबिबत ।॥। 
त्या दोघांते मेघाकाश हणतात । मबुद्ध पंडित मुनिवर ॥ ९० ॥ 
टीकाः---मेघमंडळांतील अवकाश आणि मेघस्थित जलाचेठायीं ज॑ आ- 
काश प्रतिबिंब त्या दोघांना मेघाकाश ह्मणार्वे. याविषयीं शंका करतील कीं 
मेघ तर आकाशीं आहे. त्यांतील जळ आणि आकाशप्रतिर्बिब आहे ईं पाहि- 
ल्यावांचून कर्स जाणावे. त्याचें समाधान सांगतो. 
॥ पू. आ. | 
मेघ अनंत जल वर्षेत । हणून तो असे उदकसार्हत ।॥ 
आणि उदक नाही आभासरहित । हणून प्रातिबिबयुक्त मेध असे॥ ९१॥ 
टीका!--यद्यपि मेघस्ित जळ आणि प्रतिबिंब प्रत्यक्ष नाहीं, तथापि 
अनुमांनंकरून जाणवतं, कीं मेघापासून जलवृष्टि होते; त्यावरून असं अनु- 
मान होते कीं मेघाचेठायीं जळ आहे. जर मेघाचे ठायीं जळ नसेल तर ज- 
लाची वृष्टि मेघापासून न व्हावी. आणि मेघाचेठायी जल आहे ते आकाश- 
प्रतिबिबासहित आहे. कारण कीं जेथ जळ असेल तेथे आकाशपरतिर्बिबाबांचून 
असणे नाहीं. हणून मेघस्यथित ज॑ जळ आहे ते आकाकप्रतिबेंबासहित आहे; 
अस मेघगत जलाचे आणि तद्वत प्रतिर्बिबाचे अनुमान होतें. 


११ 


क्‌र विचारसामर- 


॥ अभ्र महाकाशवर्णनं ॥ 
॥ मू. ओ. ॥ 
आंत बाहेर एकरस । व्यापक जें आका ।॥। 
यास झणती महाकाश । आति विद्वांस पंडित ॥ ९२ ॥ 
अथे स्पष्ट ॥ 
॥मू. ओ. ॥ 
बोलिले नभाचे चार प्रकार । लक्षणसहित श्रत्यनुसार ।॥ 
आतां सांगूं चैतन्याचा विचार! ज्ञान समाप्त सत्वर ऐकसांहोय ॥९३॥ 
अथे स्पष्ट ॥। अथ कूटस्थवणेनं ॥ 
॥मू. ओ. | 
बुद्धि अथवा व्यि अज्ञान । त्याचे जे अधिष्ठान चेतन्य ।॥ 
वोच कूटस्थ असे अजन्य । घटाकाशासमान जाणपां ॥ ९० ॥ 
टीका:--हे शिप्य बुद्धि अथवा व्यष्टिअज्ञान आणि त्याचें अधिष्ठान जे 
चैतन्य तो कूटस्थ म्हणावा. ज्या पक्षाचेठायीं बुद्धिसहित चैतन्य जीव हण- 
तात त्या पक्षाचे ठायी बुद्धीचे अधिष्ठान कूटस्थ म्हणावा, आणि ज्या पक्षाचे 
ठायीं, अज्ञानसहित चैतन्य जीव म्हणतात त्या पक्षाचेठायी अज्ञानाचे जे 
अधिष्ठान तो कूटस्थ ह्णावा. या स्थानीं ह! सिद्धांत आहे कीं, जीवपणारचे जे 
विज्षेषण आणि त्याचं जे अधिष्ठान तो कूटस्थ ह्मणावा. तो कूटस्थ अजन्य 
झणजे उत्पत्तिरहित आहे. याचा हा अभिप्राय आहे कीं जसा त्रह्माहून भिन्न 
चिदाभास उत्पन्न होतो तसा हा उत्पन्न झाला नाहीं. किंतु त्रशरूपच आहे. 
जसे घटाकाश महाकाशाहून निराळें झालें नाहीं, किंतु महाकाशरूपच आहि. 
आणि हा जो कूटस्थ आहे तो त्व पदाचा लक्ष्याथे आहे आणि प्रत्यक्ष व 
निजरूप व जीवसाक्षी यासच म्हणावं. 
॥। अभ जीववणंनं ।॥ 
मू. ओ. ॥ 
काप कमे युक्त बुद्धीत । जे चेतन्य मतिविषत । 
जलूनभसाषिंव तुल्व तिब्थित । तो जी हणत विठज्जन ॥। ९५ ॥ 


तरंत शोवा. टर्‌ 


टीका!---नानाप्रकारे कामकमेसहित जी बदि आणि विचे ठागी अ चेत- 
न्थप्रतिर्विब त्यास ज्ञानी जीव हणतात. त्यांत केवळ पेतिरबिंबमात्रासच जीव 
हणत नाहींत, किंतु जसा घटाकाश सहित आकाशमतिर्निबास जलाकाश म्हण- 
तात, तसा सर्बिब झणजे बिंब जो कूटस्थ त्यासहित जो चिदाभात स्वास 
जीव ह्षणतात यास्तव हा सिद्धांत झाला कीं बुद्धीचे ठायी जो चेतन्याचा 
आभास आणि बुद्धीचे अधिष्ठान चैतन्य या दोघांचे नाम जीव आहे. 

मू. आओ. । 

अधिष्ठान कूटश्थेकरून । आभास होतसे पूर्ण । 
रक्तपुप्पावर धरितां जाण । होत रक्तवणे स्फटिक जसा ॥ ९६॥ 

टीकाः-बिंबरूप जो कूटस्थ आहे तो आभाससहवर्तैमान जीव बोलिला, येर्णे- 
करून अस प्रतीत होते कीं जे बद्धीचठायी प्रतिर्बिब आहे ते कूटस्थारचे आहे, 
त्रझचेतन्याचे नाहीं, कारण कीं ज्याचं प्रतिबिंब होतं, त॑ बिंब म्हणतात. तो 
बिंबरूप कूटस्थ बोलिला, म्हणुन त्याचे प्रति्षिंब आहि हे प्रतीत होतं. यास 
उत्तर, जसा रक्तपुष्पावर धरिला जो सफेत स्फटिक त्याचे ठायीं पुष्पाची जी 
रक्तता प्रतीत होते ती रक्तता पुप्पाचे प्रतिबिंब म्हणाव. तर्सच कूटस्थाश्रित 
जी बुद्धि तिचेठायी जी कूटस्थाची प्रकाशता तेच प्रतिबिंब म्हणाव. जसा 
स्फटिक अत्यंत स्वच्छ आहे तशीच बाद्धे अत्यंत स्वच्छ आहे. कारण कीं 
बुद्धि सत्वगुणाचें काथे आहे. यास्तव कूटस्थाच्या प्रकाशतेर्चे नाम प्रतिबिंब 
अहि, अथवा ब्रह्मचेतन्याचे प्रतिर्बिब आहे हेंही सिद्ध भाहे, जरस घटस्थित, 
जलांत महाकाशारचे प्रतिबिंब होते, धघटाकाशांचे नाहीं; कारण कीं जितकी 
विस्तीणता जलाचेठायीं दिसते तितकी विस्तीणेता घटांतील आकाक्षाचठायी 
नाहीं. हणून घटांतील जलाजेठायी जी विस्तीर्णता आहे ते आकाशार्से श्रतिरविन 
आहे. या प्रकारे बाह्माकाशाचच प्रतिर्बिब सिद्ध आहि. जर कोणी म्हणतीळ की 
व्यापक चैतन्याचे प्रतिर्बिव घडत नाहीं, तर ते. आकाशदष्टांतेकरून निराकरण 
केल. कारण कीं आकाशही व्यापक असून त्याचं प्रतिर्बिब होते; तसच उ्यापक 
चेसन्याचेदी प्रतिर्बिग संमवते. आणि जर अर्से म्हणाळ की छपवान, पक्थीचें 
ख्ववानवदार्थाचे ठावी प्रतिबिंब होते, तो तर निममभ जाही. कारण दी का- 





3.) विचारसाधर 


रहित शब्दाचे रूपरहित आकाशाचे ठायीं प्रतिबिंब होतें; हे पूर्वी बोठिलच 
आहे. यास्तव जकह्चेतन्यांचे प्रतिबिंब होते. या प्रकारंकरून बुद्धीचे ठायी 
आभास आणि बुद्धि अधिष्ठान चेतन्य या दोघांचं नाम जीव आहे. तो जाव 
त्बंपदाचा वाच्य म्हणावा आणि त्यांतील चिदांभासाचा त्याग करून केवल 
जो कूटस्थ आहे तो त्वैंपदाचा लक्ष्य म्हणावा. यास्तव अहंशब्दाचा बाच्य 
जीव आहे आणि क्रेवळ कूटस्थ लक्ष्य आहे. 
॥ मू, ऑ. ॥ 

जो आभास असं बुद्धीत । पुण्यपापफल भोगीत ॥ 

गमनागमनही तोच करीत । नसे चेतन्यांत योग कांहीं ॥ ९७ ॥ 

नभ मिथ्या घटसंगे जसे । बहुभकार क्रियावान दिसे ॥ 
परी घटाकाश सदा अक्रिय असे ! आणि एकरस वसे जसंतर्स।९८॥ 

टीका:-यद्यपि चिदाभास आणि कूटस्थ या दोघांचे नाम जीव आहे, 
तथापि जीबपणाचे जे धर्म आहेत ते सवे आभासाचे ठायीं आहेत. पुण्यपाप 
आणि पुण्यपापाचे फल सुखदुःख आणि लोकांतराचे ठायीं जाणे व येणे इ- 
त्यादिक सवे धमे बुद्धिसहित आभासाचे आहेत, कूटस्थाचे नाहींत. कूटस्था- 
चे ठायीं केवळ आंतीकरून प्रतीत होतात. ती प्रतीतिही आंतीकरून बद्धि- 
सहित आभासाशीं होते. क्टस्थाशीं नाहीं. कारण कीं लोहकाराचे अहिरणी- 
च्यापरी जो निर्विकाररूपंकरून स्थित तो कूटस्थ ह्णावा. अथवा कूट हण- 
जे मिथ्या जी बुद्धि आणि चिदाभास त्याचे ठायीं असंगरूपकरून जो स्थित 
तो कूटस्थ झणाव[. या कारणास्तव कूटस्थाचे ठायीं आंत्यादि धमे नाहींत, 
किंतु चिदाभासाचे ठायीं सिद्ध होतात. आणि अत्यत विचारकरून पाहिळें तर 
पापपुण्य सुखदुःख गमनागमन हे सवे धर्म केवल बुद्धीचे ठायी आहित. 
आभासाचे ठायीं नाहींत. बुद्धिसंयोगेकरून आभासाचे ठायीं प्रतीत होतात. 
जसा जलसहित जो घट आहे त्यांत नीट वांकडा येतो जातो. इत्यादि क्रिया- 
संबंधकरून व्योमाभास संपूण क्रियेचा कत्ती दिसतो, परंतु स्वतः कांहींच 
क्ररीत नाहीं; आणि घटाकाश तर सवे क्रियेहून अलिप्त आहे, तठ्ठत्‌ कामक- 
सेरूप जळेंकरून भरळेला जो बुद्धिरूप घट तो पुण्यपापादि संपूर्ण विकार घा- 
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रण करता आणि तत्संबधकरूनच चिदाभास धारण करतो. आणि कूटस्थ तर 
सर्वे विकारांहन रहित घटाकादशवत्‌ आहे. म्हणून जीवपणाचे धमे चिदाभा- 
साचे ठायीं आहित, परंतु कूटस्थाचे ठायीं अज्ञानंकरून प्रतीत होतात. ग्रा 
प्रकारेकरून बुद्धीचे ठार्यी कूटस्थसहित जो चिदाभास तो जीव म्हणावा. हे 
जीवस्वरूप वणेन केले. परंतु या सिद्धांतांत प्ाज्ञाची हानि होते. कारण की 
सुघुत्प्यभिमानी जो जीव त्याचें नाम माज झणतात. त्या सुपुप्तीचे ठायी बु- 
द्धीचा अभाव होतो. याकरितां बुद्धिगत आभासास जीवत्व घडत नाहीं. 
आणि प्राज्ुखरूप प्रतिपादक शाख््ाचा विरोध होतो. म्हणून जीवाचे स्वरूप 
अन्य प्रकार्र प्रतिपादन करता. 
॥ मू. आओ. ।॥ 

अथवा व्यष्टि अज्ञानांत । जा चेतन्य आभास होत ॥ 

अधिष्ठान कूटस्थ संयुक्त । जीवत्व बोलत तयाशीं ॥ ९९ || 

टीका:-संपूर्ण अज्ञानास समष्टि अज्ञान म्हणाबे, आणि अज्ञानांशास व्य- 
ट्टि अज्ञान म्हणावे. त्या अज्ञा नांशाचे ठायीं चेतन्याचा आभास आणि अज्ञा- 
नांशार्च अधिष्ठान कूटस्थ त्या दोघांस जीव म्हणावे. येणेकरून प्राज्ञाचा अभा- 
व होत नाहीं, कारण कीं सुपुप्तीचे ठायीं अज्ञानाचा अभाव नाहीं, आणि जो 
सुपुप्तीमध्यं चेतन्य प्रतिबिंबसाहित अज्ञानांश आहे. तोच बुद्धिरूपास प्राप्त 
होतो, हणून तो अज्ञानांश चैतन्यप्रतिर्बिबासहित असतो. त्या चिदाभासस- 
हित बुद्धीचेठायीं पुण्यादिक संसार प्रतीत होतो. या अमिप्रायंकरूनच शा- 
खरामर्घ्ये जीवपणाची उपाधि बुद्धि वणन केली आहे. आणि विचारदृष्टीकरून 
तर जीवपणाँची उपाधि अज्ञान आहे. । अथ इश्वरवणनं ।। 

॥मू. ओ. ॥ 

मायेमध्ये चैतन्य प्रतिबिबत । आणि अधिष्ठानाच्नी संयुक्त | 

मेघाकाश तो इंज होत । अंतयोमी युक्त म्हणती पे ॥ १०० । 

टीका!--मायेचे ठायीं चैतन्याचा आभास आणि मायाचिष्ठाननेतन्य बा 
दोषार्चि नाम इश्वर म्हणाबं.तो इधर मेघाकाशासमान आहे आणि तोच ईश्वर 
अंतयीमी आहे. कारण कीं सबीचे गंतरी मेरणा करतो म्हणून अंतयोमी 


द्ध विवारतागर. 


आहे. आणि सदां मुक्त आहे. कारण कीं इश्वरांची आपल्या स्वरूपाविषयी 
आवरण नाही, झणून जन्ममरणादिबंधाची प्रतीति नाहीं. या हेतुस्तव इश्वर 
नित्यमुक्त आहे. आणि सवेज्ञ आहे, सर्व पदार्थ जाणणारा अहि. याविषयी 
हा हेतु आहे कीं मायेचे ठायीं शुद्धसत्वगुण आहे. जो रजतमाचे स्वाधीन 
असतो तो आद्धसत्वगुण न क्षणावा, किंतु जो स्वतांच रजतमांस 
निरोधून असतो तो झुद्धसत्वगुण  ह्णणावा. सत्बगुगेंकरून ज्ञानो- 
त्पत्ति होते, म्हणून प्रकाशस्वभाववान्‌ सत्वगुण अहि. अशा सत्वगुण- 
वान्‌ मायेचे ठायी जो चैतन्याभास त्यास स्वरूपाविषयी अथवा अन्य 
पदाथोविषयी आवरण संभवत नाहीं म्हणून मुक्त व सवेज्ञ आहे. 
आणि जीवेशवरांचेठायीं ज॑ अधिष्ठानचेतन्य आहे तं तर बेधमोक्षभेदरहित 
आहे. आकाद्ाचे परी एकरस आहे. परंतु आभासाचेठायी बंधमोक्ष आहेत. 
अिष्ठानाचेठायी आभासाच्या आंतीकरून प्रतीत होतात. यास्तव केवळ आ- 
भासाचेठायीं बंधमोक्ष अहित. त्यामध्ये इतका भेद आहे कीं ज्या आभासाचे 
ठार्यी आवरण आहि. त्याचेठायीं बंध आहे, आणि ज्याचेठायीं स्वरूपार्च आ- 
वरण नाहीं तो मुक्त आहे. इरवराचेठायी आवरण नाहीं म्हणून ईश्वर सर्दां- 
मुक्त आहे आणि जीवाचेठायीं आवरण आहे म्हणून तो बद्ध आहे. कारण 
क्री ज्या अविद्या अंशाचेठायीं चेतन्याचा आभास जीव बोलिला त्या अविचेचा 
आवरणस्वभाव अहि. यद्यपि अविद्या आणि अज्ञान आणि माया एकाच वस्तू. 
शीं म्हणतात; तथायि शुद्धसत्वगुणप्रधानत्वकरून माया म्हणावी आणि मलि- 
नंसत्वशुणप्रधानर्त्वकरून अज्ञान व अविद्या म्हणावी. रजतमगुणांनीं स्वाधीन 
केलेला जो सत्वगुण तो मलिन सत्वगुण म्हणावा. यास्तव रजतमगुणांची अ- 
धिकता होण्यास्तव अविदयेचेठायीं जो जीवाभास अंश त्यास अविद्या स्वस्व- 
रूपाचे आवरण करणारी आहे झणून जीवाचेठायीं बंधन आहे, ईश्वराचेठायी 
नाहीं. अधिष्ठानचेतन्यसाहत जो मायेचेठायीं आभासरूप ईश्वर तो तत्पदाचा 
बाच्य म्हणावा आणि केवल अधिष्ठानचेतन्य तत्पदारचे लक्ष्य म्हणारबे आणि 
इश्वर जगताची उत्पति पालन संहार कत्तो असं सर्व शाख्चिठायी बोलिले, 
त्यांचा अभिमाष झा आहे कीं चेसन्य अंझ तर आकाशाचे चरी असम आहे 


आमि आभास अंश जगताची उत्पते आदिकत्त आहे. आणि त्माचेचठायी 
संवेहुता आहे. आणि भक्तजनांवर अनुम्रहही आभास करतो आणि जे कांही 
ऐश्‍वये आहि ते केवळ आभासाचेठायी आहे आणि चेतन्यांश एकरस आहे. 
त्याचेठायीं सत्तास्फूर्तीवांचून आणिक ऐश्रथ नाहीं. 
॥ अथन्रहझस्वरूपबणेनं ॥ 
| ह औ., ॥। 
आंत बाहेर एकरस जाण ॥ जें चतन्य आहे परिपूणे ॥ 
तं अह्म विश नभसमान । अत्यंत जवळी ना दूरी॥ १०१ ॥ 
टीका!--जह्षांडाच्या आंत बाहेर महाकाशाचे परी भरपूर चैतन्य अहि 

तें जझ म्हणावे. तं त्रह्म जवळ किंबा दूर नाहीं. कारण कीं जे आपणाहून 
भिन्न असतं आणि देशरूपउपाधिवान्‌ असतें त॑ जवळ अथवा दूर बोलिठे 
जात. नक्म भिन्न नाहीं, किंतु सवाचा आत्मा आहे. आणि देश्यादि सवे उपाधी 
करून रंहित आहे, म्हणून जवळ अथवा दूर म्हणतां येत नाहीं. यद्यपि 
त्रह्मशन्दार्चे वाच्यही सोपाधिक आहे, कारण कीं व्यापकवस्तूर्च नाम ब्रह्म 
आहे. ती व्यापकता दोन प्रकारची आहे. एक अपेक्षिक व्यापकता आणि 
एक निरपोक्षिकन्यापकता आहे. जी कोणी एक पदाथोच्या अपेक्षकरू- 
व्यापक नसते ती अपोक्षेक व्यापकता झणावी. जसी पृश्‍चविव्यादिकांच्या अये- 
क्षंकरून माया व्यापक आहे आणि चैतन्य अपेक्षेकरून नाहीं, झणून माये- 
चठायी अपेक्षिक न्यापकता आहे. आणि जी सवीच्या अपेक्षेकरून व्यापक्र 
असते ती नि(पोक्षेक्र व्यापकता झणावी. ती निरपोक्षक व्यापकता चेतन्या- 
चे ठायीं आहे. कारण कीं चेतन्यासमान अथवा चेतन्याहन आधिक अन्य 
कोणी व्यापक नाहीं, किंतु चैतन्यच सवीहून व्यापक आहे. झणून चेतन्या- 
चेठायीं निरपेक्षिक व्यापकता आहे. य! दोन प्रकारच्या व्यापकतेसहित जी 
वस्तु आहे, त अद्य शब्दाचे वाच्य आहे. ती दोन प्रकारची व्यापकता मा- 
याबोरिष्ट चेतन्याचे ठायी आहे, कारण कीं विशिष्टाचे ठायीं जो मायांशच 
आहे, त्यांच ठायीं तर अपोश्षिक व्यापकता आहे, अपणि चेतन्यांशश्चे ठायी 
निरपेक्षिक व्याप्रकता झाहे. यद्चपि माग्याबोरीष्ट चेतन्याचे अदी बरिर्पेक्षिक 


ढ्द विंवारसांगर, 


व्यापकता घडत नाहीं, कारण कीं माया चैतन्याच्या ऐकदेशाचे ठायी आहे. 
त्या मायाविशिष्ट चैतन्याहून शुद्धचेतन्याची व्यापकता आधिक आहे, झणून 
शुद्धचेनन्याचे ठायींच निरपोर्लक व्यापकता आहे. तथापि मायाविशिष्ट जै 
चैतन्य आहे, त॑परमाथेदृष्टीकरून शुद्धचतन्याहून भिन्न नाहीं, किंतु 
शुद्धरूपच आहे. ह्मणून मायाविशिष्टाचे ठायींही जो चेतन्यांश आहे, त्याचे 
ठायीं निरपाक्षिक व्यापकता घडते. या प्रकारेकरून मायाविशिष्टच जश्न 
शब्दाचे बाच्य आहे, आणि शुद्धचेतन्य अक्ष शब्दार्चे लक्ष्य आहे. क्षणून 
इश्वर शब्द आणि ब्रह्म शब्द या दोघांचा समानच अथे प्रतीत होतो. भिन्नाथ 
नोंहीं, तथापि अद्य शब्दाचा तर हा स्वभाव आहे कीं बहुत स्थानीं लक्ष्या- 
थोचे बोपन करते, आणि कचित्स्थानीं वाच्याथारचे बोधन कारतो. आगि 
हेश्वर शब्दाचा हा स्वभाव आहे कीं, बहुतस्थानी वाच्याथीचे बोधन कारितो, 
इतका भेद आहे, हणून लक्ष्याथ घेऊन ज्रह्म शञ्दाचा अर्थ भिन्न निरूपण 
केला आहे. 
॥ मू. ओ., ।। 

चतन्यप्रकार सांगितले तुजमत । त्यांत जो मिथ्या जीव निश्चित ॥। 

तो पुण्यपापफल भोगित । चेतन्य कूटस्थ शिवरूप असे ॥ १०२ | 

टीकाः- हे शिप्य, चार प्रकारच चेतन्येभद तुज निरूपण केले, त्यांमध्ये 
जाव स्वरूपाचे ठायीं मिथ्या जा आभासांश तो पुण्यपापकत्तो आणि सुख- 
दुःखफलाचा भोक्ता आहे, आणि जं कूटस्थ चैतन्य ते शिवरूप झणजे क- 
ल्याणरूप आहे, हणून तुवां प्रथम जी शंका केली होती कीं बुद्वेरूप वृक्षाचे 
ठायीं दोन पक्षी आहेत, एक परमात्मा आणि एक जीव; त्याचे हे उत्तर सां- 
गितलें कीं, परमात्मा आणि जीव यांचे म्रहण करूं नये, किंतु कूटरथ आगि 
आभास ग्रहण करावे; त्यांत कूटस्थ तर प्रकाशमान आहे. आणि आभास 
कत्तो भोक्ता आहे. 

॥ मू. ओ. ॥ 


कमी छाया फळ देत । हा योग नसे चैतन्यांत 
एकरस असंग निश्चित । भिन्न मानिती ते मूख ॥। १०३२॥ 


तरंगे चौथा. ट्र 

टौका:--जीव स्वरूपाचे ठायीं जी चैतन्याची छाया म्हणजे आभासांश 
आहे तो कर्मा म्हणजे कमेकती आहे. आणि त्या कर्मकत्योस' छाया म्हणजे 
जो ईश्वराचा आभासांश् आहे तो फॅल देत आहे. छाया या शब्दाचा संबंध 
जीवेश या दोठायीं योजावा. जसा मध्यस्थ जो दीप तो दोहींकडे प्रकाश कर- 
तो; तसा छाया कमी आणि छाया फल देत येणे करून हं सिद्ध झाठे, की 
जीवस्वरूपाच ठायीं जो आभासांश तो पुण्यपापकत्ती आणि पुण्यपापफल- 
भोक्ता आहे. आगि इेश्वराचे ठायी जो आभासांश आहे, तो. कर्मेफलदाता 
आहे; आणि बा दान्हा चैतन्यांशाचे ठायी कोणताही योग नाही, हॅ स्पष्ट 
सांगतो, जीवचेतन्यांजांचे ठायी कर्मे आणि कर्मफलभोगाचा योग नाहीं, 
आणि इेश्वस्चतन्याशाचे ठायी फळ देण्याचा योग नाहीं. त्या ३तन्यांशाचे 
ठायीं जो म्हणल तो मूख आहे. कारण कीं या दोषांचे ठायी चेतन्यांश अ- 
संग आणि एकरूप आहे, चैतन्याचेठायी भेद नाहीं. जर जीवचतन्य ईश- 
चैतन्याशीं अथवा इंशचैतन्य जीव चैतन्याशी मिज्ञ झणजे एथक्त्व जाणेल तर 
तो अति्निद्य आहे, एवं तुझा द्रितीय प्रश्न होता, कीं जीवपरमात्म्याची 
एकता स्वीकारली असतां कर्मउपासनाप्रतिपादक वेद निप्फल होईल. त्याचे 
उत्तर हे बोललो की जव आणि इंश्वराच्या चेतन्यांशाचा तर अभेद आहि, 
आजे आमासाचा भेद आहे ,म्हणून दोन्हीही प्रकारची वचनं सिद्ध होतात, 
तोव अभिप्राय पुनः सांगर्ता. 

॥ मू. आ. ।। 

हृ शिष्य तुवां कळा होता मभ। कां एका वृक्षी असती पक्षी दोन! 
एक भोगी एक निरिच्छ पूण । त्याचें उत्तर जाण दिधलेपें ॥१०४॥ 

ते आभास आणि चेतन्य । दाखविले नभछाये परी भिन्न । 
बुद्धिमाया प्रातिषिबेकरून । कमी फलदाता जाण दाखविले ॥ १०५॥ 

जीवइक्षाचे ठायी जे चैतन्य । ते भेदरदित शुद्ध पूणे ॥ 
यास्तव अहंब्रह्म ह तूं जाण ।। अहं झब्दे कूटस्थ ओळखावा ॥१०६॥ 

बोलिलों ब्रह्म शब्दाचा जो अर्थांनो महाक्राशासम जाण लक्ष्याये| 
जैव अहं ब्रह्म नजाणशी निश्चितातिव दोनदूःखित्वुभय मानिी (०9 

१२ 


शज विचारसागर. 


टीका:-हे शिष्य, तूं पूर्वी बोठेलास कीं एका वृक्षाचे ठायी दोन पक्षी अहित. 
त्यांत एक भोक्ता आणि एक इच्छारहित आहे, म्हणून जीवबह्माची एक- 
ता घडत नाहीं. त्याचे असं उत्तर की येथे जीव जह्म महण करूं नये, किंतु 
कूटस्थ आणि आभास यांचे ग्रहण कराव. ते दोघे आपआपणांत घटाकाश 
आणि जलाकाशवत्‌ मित्न आहेत. आतां दुसरा प्रश्न कीं जीब कर्मो- 
पासनेचा कती आणि परमात्मा कर्मफलदाता आहे, म्हणून 
उभयतांची एकता संभवत नाहीं. यार्च उत्तर असें कीं कर्मेकती 
जीब नाहीं आणि फलदाता ईश्वर नाहीं. किंतु जीवांच ठायी आभासांश कर्मे- 
कर्ता आणि इंश्वराचे ठायी आभासांश फलदाता आहे, आणि जीवेश्वराचेठायीं 
जो चैतन्यांश तो घटाकाशमहाकाशवत भेदरहित आहे. या प्रकोरकरून 
जीवजह्माची एकता संभवते. म्हणून मी त्रह्म आहे अर्से तूं जाण. त्यांत मी 
शब्दाचा अथ कूटस्थ लक्ष्याथे जाण आणि ब्रह्म शब्दाचा महाकाशवत्‌ लक्ष्या- 
थे जाण. मी शब्दाचा आणि ज्रह्म शब्दाचा जो वाच्याथे त्याचा अभेद 
नाहीं, परंतु टक्ष्याथाचा अभेद आहे. हे शिप्य, जोपयत मी त्रह्म असं न 
जाणशील तोपर्यत तूं आपल्यास दीन आणि दुःखी मानशाल आणि तूं आप- 
ल्याहून भिज्ञ परमात्मा जाणला आहेस तो तुजला भयहेतु होईल; म्हणून मी 
त्र आहे असं तूं जाण. 

॥ तक्त्वदष्टिरू० ।। 

॥ मू. ओं. ।! 
हे युरो अहंब्रह्म हं जान । कोणास होतं त॑ कराव कथन ॥ 

हृ आपल्या वचनावांचून । न कळे मजलागून यथार्थ ॥ १०८॥ 

टीकाः-॥ हे गुरो, आपण कृपा करून मज सांगा की मी अक्ष आहे असं 
ज्ञान कोणास होतेः हे आपल्या वचनावांचून मी यथाथ जाणत नाहीं. या परश्ने- 
करून शिष्याचे मनांत असा अभिप्राय आहे कीं मी अह्म आहे असें ज्ञान 
कूटस्थास होतं [किंवा अभाससहित बुद्धांस होतेः कटस्थास हणावे तर कट- 
स्थ विकारी होईल आणि आभाससहित बुद्धीत झणावे तर त्यास मी जश्न असें 
श्ञान आंतिरूप झणार्वे, कारण कीं तुद्यींच पूर्वी बोठिलात कीं कूटस्थ आणि 


तरंग चोया. ९१ 
त्रह्म एक आहे व आभास मिन्न आहे, क्षणुन अह्माहन भिन्न जो आभास 
त्याचे त्रश्मरूपंकरून जे ज्ञान ती आंति हमणावी. जसा सर्पाहून भिन्न जो 
रज्जु त्याचें सपरूपकरून ज॑ ज्ञान ते आंतिरूप ज्ञान आहे. या प्रकारकरून 
आभाससहित बुद्धीस मी त्रह्म आहे हं यथाथज्ञान नाहीं, किंतु आंतिरूप आह. 
आणि जर अहंब्रह्म या ज्ञानाशी आंतिरूप स्वीकार कराल तर या ज्ञानंकरून 
मिथ्या जगताची निवृत्ति होणार नाहीं, किंतु यथाथज्ञानकरून मिथ्यात्वाची 
निवृत्ति होते, जसं रज्जूच्या यथार्थ शञानंकरून मिथ्या सर्पाची निवृत्ति होते. 
या प्रकारेकरून आभाससहित बुद्धीशी मी त्रक्न आहे असं ज्ञान संभवत नाही, 
॥ श्रीगुरुरु० || 

॥ मू. आ. ॥ 

हे शिष्य आतां सप्तावस्थावणन । आभासाच्या करतो जाण ॥ 
त्यांत आहे अइंब्रह्म जान । अवस्थाराहित चेतन्य जाण तूं ॥ १०९ ॥ 
टीका:--हे शिष्य, आतां आभासाच्या सात अवस्था मी सांगर्तो. त्या 
तूं ऐक. त्या अवस्थांमध्ये कोणतीही अवस्था कूटस्थाची नाहीं आणि अईह- 
ब्रह्म हं ज्ञानही त्या सात अवस्थांमध्येच आहे. 
॥ अथ सप्तावस्थावणेनं । 
॥ मू. ऑ. ॥ 
एक अज्ञान दुसरं आवरण | तिसरी भ्रांति द्विविध शॉन ।। 
शोकनाश आणि हषे पूण । ही नाम जाण निरूपिलळी ॥ ११० ॥ 
मी त्रह्म नार्ही जाणत । त्यास अज्ञान हणती पंडित ।॥। 
अहम नाही भासत । हें आवरण हाणतात सुजाण ॥। १११ ॥ 
टीकाः--हे सुजाण अगा हे शिप्य, मी तरह्न जाणत नाहीं या व्यवहा- 
राचा हेतु अज्ञान आहे, आणि ज्रह्म नाहीं आणि भान होत नाहीं या व्यव- 
हाराचा हेतु आवरण आहे, आवरणकरून हा उभय व्यवहार होतो. कारण 
कीं दोन प्रकारची अज्ञानश्ाक्ते आहे. एक असस्वापादक आणि एक अभाना- 
पादकं. या दोघांस आबरण हणतात. नाहीं अशी प्रतीति करणारी जी अज्ञा- 
नाची शक्ति ती असत्वापादक झणावी. भान होत नाहीं अशी प्रतीति कर- 


श्र विश्रास्सामर, 


पारी जी अज्ञानाची शक्ति ती अभानापादक झणावी. गा मकारकरून जक्ष 
नाहीं या व्यवहाराचा हेतु अज्ञानाची असत्वापादक झक्ति आहे, आणि जक्षाचे 
भान होत नाहीं या व्यवहाराचा हेतु अज्ञानाची अभानापादक शक्ति आहे. 
या दोघांचं नाम आवरण आहे. 
॥ मू. आओ. || 
॥ जन्ममरण गमनागमन । पापपुण्य सुखदुःख जाण ॥ 
॥ निजस्वरूपांत होत भान । ही भ्रांतिएणे बेद हणे ।। ११२ 
टीकाः--निजस्वरूपीं हणजे कूटस्थाचे ठायीं जन्मादिसंसाराचो प्रतीति 
होते ती वेदामध्ये आंति बोलिली आहे आणि याचेच नाम शोकही म्हणतात, 
॥ मू. ओ. ।। 
॥ आतां परोक्षापरोक्षत्वेकरून । असे ते एक द्िविध ज्ञान ।। 
॥ अस्ति बह्म हे परोक्ष जाण । अहं ब्रह्म जान अपरोक्ष पै ॥ ११३॥ 
॥ नाहीं ब्रह्म हा जो असत्वांश | त्याचा परोक्षजान करीत नाश ।॥ 
॥ सकळ अविथेचिया जाळास । करीत नाश अपरोक्षज्लान ॥ ११४ 
दीकाः--जह्म आहे असं जं परोक्षज्ञान त अक्ष नाहीं या आवरणांशाचे 
नाशक आहे. कारण कीं सत्य ज्ञान अनंतरूप त्रह्म अहि. अर्से जे ज्ञान 
त्याचे नाम परोक्षज्ञान आहे. तं परोक्षज्ञान त्रक्म नाहीं या प्रतीतीर्च विरोधि 
आहे. अन्याचं नाहीं. आणि मी अक्ष आहे अधे जं अपरोक्ष ज्ञान आहे ते 
सकल अविद्याजालारचें विरोधि आहे. या कारणास्तव मी जह्ष जाणत नाईी, 
हें ज अज्ञान, आणि ब्रह्म नाहीं आणि भान होत नाहीं हे जे आवरण, आणि 
मी त्रह्म नाहीं किंतु पुण्यपापकत्ती आणि सुखदुःखाचा भोक्ता मी जीव आहे 
ही आंति, इत्यादि सवे अविद्याजालाचे अपरोक्षज्ञान नाश करते. 
॥ मू. ऑ. ॥ 
॥ जन्ममरणादिक माझे ठायीं । नाही सुखदुःखादिक कांही ॥ 
॥ किंतु अजन्प कूटस्थ म ही | भ्रांतिनासत पाही या नांव ॥ ११५ 
टीकाः--माझे ठायी जन्ममरणादि नाही, आणि सुखदुःखाचा लेखही 
नाहीं, कोणतेही संसारधर्मे माझे ढायी नाहींत, किंतु अजन्य झणजे जन्मर- 


तरंग चो, श्रे 


हित जो कूटस्थ तो मी आहे, हे शिष्य, या मकारेकरून सबोन्थाचा जो नि- 
वेध तेच आंतिनाद्याचं स्वरूप झणावे. या स्थानीं कूटस्थाचे ठायीं जन्माचा 
निषेध बोलिला, येणकरून सवोनथीचा निषेध जाणावा. कारण कीं जन्मानंतरच 
अनथे प्रतीत होतात. झणून जन्मनिषेर्धेकरूनच सवोनथोचा निषेध बोलिला, 
हा जो भांतिनाहञ तोच शोकनाद्ही झणतात. 
॥मू. आ. ॥ 
॥ जेव्हां संशयादिरहितत्वेकरून । स्वरूपाचे होइल अदवेतजञान ॥ 
॥ तेव्हां तुज आनंद होईल पूर्ण । अतिहषे जाण या नांव ॥ ११६ 
टीका:--हे रिप्य, जेव्हां तुजला संदयरादहित आपल्या स्वरूपाचं अस 
ज्ञान होईल कीं मीं अंद्वेत ज्रश्मस्वरूप आहे, तेव्हां तुजला जो भानंद्‌ होईल 
त्याचं नांव अतिहषे जाण. 
॥ मू. ओ. ॥ 
॥ एव या अवस्था सात ! सांगितल्या म्यां तुजमत ॥ 
॥ आभासाच्याच असती सवेत्र । अइंब्रह्म जान यांत असे ॥ ११७ 
॥ कोणास होते शान | हा तुवां केला होता मश्न ॥। 
॥ त्याचं उत्तर दिधले जाण! आतां काय इच्छित मनतेपुसपां ॥ ११८ 
॥ अथे स्पष्ट, । 
पूर्वी शिप्यानं गूढ अभिम्ायरूप प्रश्न केला होता त्यांचं आतां प्रगटत्व 
करता. ॥ श्रिष्य उ० ॥ 
॥ मू. आ. | 
॥ हे भगवन अहं ब्रह्म ह ज्ञान । होत असे आभासालागून ॥। 
॥ हें उत्तर दिधले मजला पूणे । परी संशय आन असेपैं । ११९ 
॥ आभास त्रह्माहून आहे भिन्न । असें पूर्वी तुझी केले कथन ॥ 
॥ त्यास कले होईल अहं जल्म ज्ञान । तरह्माहून भिन्न स्वतः असतां ॥॥(२० 
॥ जरी जाणं तरी ते मिथ्या ज्ञान । होईल रज्जुद्दजंगस्मान ।॥। 
॥ हे मुरो हा संशय निरखून ! निजषचन सांगा युक्तिताहित ॥ १२१ 
टीका!--ऱहे भसवन, आपण पूर्बी बोलिळेत की कूरस्व भागि अश दे दोन्ही 


९ विचारसागर, 


एक आहेत, आणि आभास बह्माहून प्रथक्‌ आहे हणून जह्माहून मिन्न जो 
आभास त्यास मी त्र आहे असं जझरूपकरून ज्ञान घडत नाही, किंतु माझ 
अधिष्ठान जो क्टस्थ तो ब्रझरूप आहे असं जर आभासास ज्ञान होईळ तर 
ते यथाथ ज्ञान ह्मणांवे. परंतु, अहं त्रह्म हे ज्ञान यथाथ नाहीं, कारण कीं 
अहं नाम आपल्या स्वरूपाचं आहे. ज्यास मी हणतात. आभास मिथ्यास्व- 
रूप आहे, झणून मित्न आहे. एवं त्रझ्माहन भित्न जो आभास त्यास त्रह्मरू- 
पकरून जे ज्ञान ते मिथ्याज्ञान ह्मणावे. जसा सपीहन भिन्न जो रज्जु त्याचं 
सपरूपंकरून ज्ञान मिथ्या अहि. मिथ्या नाम आंतीच आहे. हणून जह्ज्ञा- 
नास भआंतिरूप झणणे घडत नाहीं. ॥ श्रीगुरुरू० ।॥। 
॥ मू. ओ. | 

॥ अहं शब्दाथाचा विवेक । आतां शिष्या सांगता मी ऐक ।॥। 
॥ पेकतां तुझे हृदयीचे कलंक । शंकारूपी अनेक नासतील ।॥ १२२ 

अथे स्पष्ट, 

॥ मू. ओ. ॥ 

॥ यद्यपि अहंब्रह्म ह ज्ञान । आभासास होत जाण ॥ 
॥ तथापि तो कूटस्थाचा आपण । धरित अभिमान पूर्णत्व ॥ १२३ 
॥ हे शिष्य त्याचा सदां आहे अभेद । विभु चेतन्यास प्रसिद्ध ॥ 
॥ बाधसमानाधिकरणकरून स्वतःसिद्ध । होत अभेद ब्रह्माशी ॥१२४ 

टीका:--हे शिप्य, यद्यपि मी ज्म आहे असं ज्ञान नुद्धिसहित आभासास- 
च होते, कूटस्थास नाहीं, तथापि तो आभास कूटस्थ आणि आपले स्वरूप 
या दोघांना आपला आत्मा जाणतो. त्या आत्म्यास मी शरब्देकरून अहण 
होते. हा अहं शब्दाचा अथे आहे. त्या अहं शब्दामध्ये भासमान जो कूट- 
स्थ त्याचा ञञम्हाश्ीं सदां अभद आहे. जसा घटकाद्याचा आणि महाकाश्याचा 
सदां अभेद आहे म्हणून कूटस्थाचे त्रझ्माशीं मुख्य समानाधिकरण वेदांत- 
शाख्री बोलेलें आहे. ज्याचा ज्याशीं सदा अभेद असतो त्याच त्याशी मुख्य 
समानाधिकरण म्हणार्बे. जसा घटाकाझाचा महाकाशाशीं सदां अभेद आहे, 
म्हणून घटाकाक्ष महाकाशच माहे, या प्रकारकरून घराकाशार्चे मद्दाकाझाशी 
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मुर्य समानाधिकरण आहे. तदूत्‌ कटस्थाचें ज्ह्याशीं मुख्य समानाधिकरण 
आहि, कारण कीं कूटस्थाचा आणि त्रह्माचा सदां अभद आहे. म्हणूनच मी 
शब्दाचे ठायीं भासमान जो कूटस्थ त्याचा अह्माश्ीं सदां अभेद आहे. आ- 
णि मी शब्दाचे ठायीं भासमान जो आभास त्याचा ब्रह्माशीं आपल्या स्वरू- 
पाचा बाध करून अभेद आहे म्हणून वेदांत जाखामध्ये अम्हाशी आभासाचे 
बाधसमानाधिकरण बोलिले आहे. ज्याचा बाध होऊन ज्याशीं अभेद होतो, 
त्यांच त्याशी बाधसमानाधिकरण म्हणावे, जसा मुखप्रतिबिंबाचा बाध होऊन 
मुखाशी अभेद होतो म्हणून प्रतिबिंब मुखच आहे, अन्य नाहीं, असं प्रति- 
बिंबाच मुखाशी बाधसमानाधिकरण आहि किंवा स्थ'णचे ठायीं पुरुषअम 
होऊन स्थाणुज्ञानानंतर पुरुष स्थाणु आहे. म्हणून पुरुषाचे स्थाणूशीं बाघ- 
समानाधिकरण आहे. तद्वत्‌ आभासाचा बाध होऊन ब्रह्माशी अभेद होतो 
या प्रकारे मी शब्दाचे ठायीं भासमान जो आभास तो त्रझ आहे, भिन्न नाहीं; 
असं आभासाच ब्रह्माशीं बाधसमानाधिकरण आहे. हे शिप्य, या प्रकारकरून 
अहं शब्दाचेठायीं भासमान जो कूटम्थ त्याचा मुर्य अभेद आणि आमभा- 
साचा बाध करून अभद आहे. 
॥ तत्त्वदष्टिरूट ।। 
॥ मू. अ. ॥ 
अहे वृत्तीचे ठायी होत भान ॥ साक्षी आणि आभासाचे पूणे । 
त क्रमकरून किंवा क्रमावांचून ।। त्याचें प्रकाशन करावे 
मज ॥ १२५ | 
टीकाः--क्रमंकरून म्हणज प्रथम एकाचे त्यानंतर दुसऱ्याचं अंस भान 
होते किंवा कमावांचुन म्हणज एकाकालींच उभयतांचं भान हाते याचा वि- 
चार स्पष्ट सांगा 
। श्रीगुरुरु० । 
॥ मू. ओ. ।। 
ऐक श्िष्या सावध होऊन ॥ सारभूत उत्तर सांगतो जाण ॥ 
येकतां नासेळ तम अज्ञान | होय प्रकाशमान षाघ भानु १९६ 
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साली आणि आभास ।॥ होत भान एक समयास । 

चेतन्य विषय होत आभास ॥ स्वयंप्रकाश मान साक्षी असे १२७ 

टीका:--हे शिष्य, अहंवृत्तीचे ठायी साक्षांचं आणि आभासाचे ज॑ भान 
होते ते एककालींच क्रमावांचून होते. सर्वत्र स्थानीं आभास शब्दैकरून अंतः- 
करणसहित आभास ग्रहण करावा. एवं अंतःकरणसहित आभासाचे 
तर चैतन्य जो. साक्षी त्याचा विषय होऊन भान होते, आणि 
साक्षीचे स्वयंप्रकाशकरून भान होते. म्हणून आभाससहित अंत:करणवृत्तीचा 
साक्षी विषय होत नाहीं. आतां बाह्य घटादि पदाथीचेठायी अश्शी रीति आहे 
कीं जेव्हां घटाचा आणि इंद्रियांचा संयोग होतो तेव्हां अंत:करणवृत्ति दंद्रियद्वारा 
बाहेर निघून घटाकार होते. जसा सुक्लीमध्ये ओतला जो ताम्ररस त्याचा मुशी- 
समान आक्रार होतो तसा घटासमान आकार अंत:करणवृत्तीचा होतो. ती 
वृत्ति आभासावांचून होत नाहीं, किंतु आभाससाहत होते. कारण कीं अं- 
त:करणाचा जो परिणाम ती वृत्ति झणावी. अंतःकरण सत्वगुणार्चे कार्य आहे 
म्हणून स्वच्छ आह. त्याच अंतःकरणाच कार्य वृत्ते आहे. म्हणून स्वच्छ 
आहि, याकरितां वृत्तीचे ठायीं आभास होतो. आणि जी जी वृत्ति उत्पन्न 
होते ती ती आभाससहित अंत:करणापासून होते. म्हणून वृत्ते आभाससहित 
आहि. आणि घटादे विषय तमोगुणचे कार्य आहे म्हणून स्वरूपकरून जड 
आहि. आणि त्याचे ठायीं अज्ञान व तत्कृत आवरण आहि. याविषयी शंका 
होते की, अज्ञान आणि अज्ञानाचे आवरण चेतन्याचे ठायीं आहे, घटाचे 
ठायी नाही. कारण की अज्ञान चेतन्याश्रित आहे, आगि चेतन्यासच विषय 
करते, हा वेदांतसिद्धांत आहे. आणि सप्तावस्थाप्रसंगामध्ये अज्ञानाचा 
आश्रय अंत:करणसाहत आभास बोलिला तो अज्ञानाचा अभिमानी आहे. मी 
अज्ञानी आहे असा अभिमान अंत:करणसाहेत आभासाशीा होतो. म्हणून 
अज्ञांनाचा आश्रय बोलिला. आणि मुख्य आश्रय चेतन्य आहे. आभाससहि- 
त अंतःकरण नाहीं. कारण कीं अभाससहित अंतःकरण अज्ञानाचे कार्य आहे. 
जें ज्याचं कार्य असतें त त्याचा आश्रय घडत नाहीं. म्हणून चैतन्यच अज्ञाना- 
चे अधिष्ठानरूप आश्रय आहे. आणि चेतन्यासच' अज्ञान विषय करते. म्व- 
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रूपार्च जे आवरण करणे तोच अज्ञानाचा विषय म्हणावा. ते अज्ञानकृत्त 
आवरण जड वस्तूचे ठायीं घडत नाहीं. कारण कीं जडवस्तु स्वरूपकरूनच 
आवृत आहे. त्याचे ठायीं आवरणाचा कांदीं उपयोग नाहीं. या प्रकारेकरून 
अज्ञानाचा आश्रय, आणि विषय, चैतन्यच आहे. जसा गृहस्थित जो अंध- 
कार तो ग्रृह्याच मध्यभागास आवरण करते!, म्हणून घटाचे ठायीं अज्ञान 
आणि तत्कृत आवरण घडत नाहीं. या आशंकेचं समाधान सांगतो. जसे 
चैतन्यस्वरूपाहून मिन्ञ सदसद्विलक्षण अज्ञान चैतन्याश्रित आहे, त्या अज्ञा- 
नंकरून चैतन्य आवृत आहे, तसं घटस्वरूपाहून भिन्न अज्ञान यद्यपि घटा- 
श्रित नाही, तथापि अज्ञानाने घटादिक जडस्वरूप स्वतः प्रकाशरहित निर्मि- 
लें आहे हणून सदां सवकाल अंधाचे परी आवृत आहे. तो आवृत स्वभाव 
घटादिकांचा अज्ञानाने केळा आहे. कारण कीं तमोगुणप्रधान अज्ञानंकरून 
स्थूल भूतांच्या उत्पातिद्वारा घट[दिक उत्पन्न आहेत. तो तमोगुण आवरणस्व- 
भाववान्‌ आहे.म्हणून घटादिक प्रकाशराहत अंध असतात. या प्रकारे घटा- 
दिकांचे ठायीं अंधतारूप अज्ञानकृत आवरण स्वभावसिद्ध आहे, हणून घटा- 
दिकाचे अधिष्ठान चेतन्याश्रित अज्ञान चेतन्यासच आच्छादन करते आणि 
स्वभावेकरून आवृत घटादिकांसहि आवृत करते. यद्यपि स्वभारवेकरून 
आवुत पदाथाच्या अबरणाविषयीं प्रयोजन नाहीं, तथापि जा आवरण क्ती 
आहे तो प्रयोजनांपेक्षवांचूनही निरावरणाचे परी-आवरणसहितासही आवरण 
करतो, हे लोकांमध्यें प्रासेद्ध आहे. त्या अज्ञांनकरून आवृत जो घट त्यास 
व्याप्त जी अंतःकरणाची आभाससहित घटाकार वृत्ति तिच्या ठायीं जो वृत्तिभाग 
तो घटाचं आवरण निवृत्त करतो. आणि वृत्ताचे ठायीं जो आभासभाग तो घटाचा 
प्रकाश करतो. या प्रकारे करून बाह्य पदार्थांचे ठायीं वृत्ति व आभास या दो- 
घांचा उपयोग आहे. यास दृष्टांत सांगतो. जशी अंधकारामध्ये मृत्तिकापात्रा- 
खालीं मृतिकेची अथबा लोखंडाची वस्तु झांकळी आहे. त्यांत माततेकापात्र 
दडेकरून फोडले असतां दीपावांचून निरावरण वस्तूचे प्रकाशन होत नाहीं, 
किंतु दीपेकरून प्रकाशन हाते. तसा अज्ञानकरून आवृत जो घट त्याचा 


आवरणभंग वृत्ति करते: परंतु घटाचा प्रकाश होत नाहीं. कारण कीं घट स्व- 
१३ 
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रूपॅकरून जड आहे, आणि वृत्तिही जड आहे. तिर्चे आवरणभंग मात्र 
प्रयोजन आहे. तिच्यानें प्रकाशन होत नाहीं. ह्मणून घटाचा प्रकाशक आभास 
आहे, नेत्राशीं जे घटादिविषय त्यांच्या प्रत्यक्षज्ञानाची ही रीति कॉथेली. आणि 
श्रवणादिकांचा जो विषय त्याच्या प्रत्यक्षाची अश्नीच रीति जाणावी. वृत्ति आणि 
घट यांचें एकदेशस्थितत्व झालें असतां घटाचं प्रत्यक्षज्ञान झणावं आणि अंत:- 
करणाची वृत्ति इंद्रियादि द्वारा बाहेर निवून धटाशीं संबंध न पावून अंतरींच 
घटाकार होते त घटाचे परोक्षज्ञान हणावे, अग्रे घट! हे अपरोक्ष ज्ञान हणाव 
आणि घटो5स्ति परोक्ष ज्ञान हणाव. यद्यपि म्मृतिज्ञानही परोक्षज्ञान नाही, 
तथापि स्मृतिज्ञान तर संस्कारजन्य आहे. आणि अनुमित्यादिक जें परोक्षज्ञान 
त॑ प्रमाणजन्य आहे. इतका भेद आहे. आतां प्रमाणप्रसग प्राप्त झाला हणून 
आम्ही षाडैवध प्रमाणे निरूपण करता. चावोकवादी एक प्रत्यक्ष प्रमाण 
मानतात. आणि काणाद व सुगतमतानसारी जे ते द्वितीय अनुमान प्रमाण- 
ही मानतात. कारण कीं एक प्रत्यक्ष प्रमाणच मानिलें तर तृप्त्यर्थी जो पुरुष आहे 
त्याची भोजनाचे ठायीं प्रवृत्ति होणार नाही. कारण कीं भोजनाचे ठायीं जीं 
आहे तृप्तीची हेतुता ती अभुक्त पुरुषाशी प्रत्यक्ष प्रमाणजन्यंकरून 
प्रत्यक्ष नाहीं. म्हणून भुक्तपुरुषांने अनुभविली जी तृप्तीची हेतुता ती भो- 
जनाचे ठायीं अनुमानार्ने जाणून अभुक्त आणि तृप्त्यर्थी त्याची भोजनाचे ठा- 
यीं प्रवृत्ति होते. यास्तव प्रत्यक्ष आणि अनुमान उभय प्रमाणे मानतात. 
आणि सांख्यशार्कती कपेल त्याच्या मतानुसारी ते तिसरं शब्द प्रमाण- 
ही मानितात. कारण कीं प्रत्यक्ष व अनुमान ही दोन प्रमाणें मानिलीं तर 
देशांतरीं ज्याचा पिता मरण पावला त्यास कोणी यथाथवक्त्याने सांगितलें 
कीं तुझा पिता मरण पावला. तेव्हां त्या श्रोत्यास पितृमरणाचा निश्चय होतो, 
तो न झाला पाहिजे. कारण की देशञांतरामध्ये जे पितृमरण त्याचे प्रत्यक्ष ब 
अनुमानकरून ज्ञान घडत नाहीं. म्हणन कापेलमतानुसारी प्रत्यक्ष अनुमान 
व शब्द हीं तीन प्रमाणे मानतात. आणि न्यायशाख्राचा कतो गोतम त्या- 
छ्या मतानुसारी ते उपमान चतुर्थ प्रमाण मानतात, कारण कीं जर प्रत्यक्षादि 
तीन प्रमाणेच मानिलीं तर ज्या पुरुषाने गवय पाहिळा नाहीं आणि वनस्थ 
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पुसषापासून अर्स ऐकिले आहे कीं गोसडश गवय असतो. नंतर तो म्रामस्थ 
पुरुष वनांत गेला आणि त्याणें गवय पाहिला. तेव्हां वनस्थ पुरुषाच्या 
वाक्‍्याथाचे स्मरण होतें. त्या स्मृतीनंतर त्या पुरुषास हा पशु गवय आहे 
असं ज्ञान होते, ते न झालें पाहिजे. अज्ञा विलक्षण ज्ञानाचा हेतु जे उपमान 
प्रमाण' त्याचा स्वीकार करतात. आगि पूर्वमी मांसेकदेश्ी प्रभाकरादि ते अथो- 
पात्ति पांचर्व प्रमाण मानतात. कारण कीं जो दिवसां भोजन करीत नाहीं त्या- 
च॑ पुष्टत्व पाहून असं ज्ञान होते कीं हा पुरुष रात्रीं भोजन करतो. कारण रा- 
त्री भोजनावांचून दिवसां भोजन न करणाराशी पुष्टता घडणार नाहीं. म्हणून 
रात्रीभोजुनाची पुष्टता संपादक आहे, आणि रात्रिभोजन संपाद्य आहे. संपाद्य 
ज रात्रीभोजन त्याचे ज्ञानाचा हेतु पृष्टतेच ज्ञान त॑ अ्थोपात्ति प्रमाण म्हणार्वे. 
आणि पूवमीमांसक भट्टादिक साहांवे अनुपला$ध प्रमाण मानतात. आणि 
वेदांतशास्त्राचे ठायीं साहाही प्रमाणांचा स्वीकार आहे. अनुपलब्धि प्रमाणार्च 
ह प्रयोजन आहे कीं ग्रृहादिकांचे ठायी जव्हां घटादिकांच्या अभावाचे ज्ञान 
होतें तेव्हां ज्या विषयाची प्रतीति होत नसते त्याच विषयाच्या अभावाचे 
ज्ञान होते. त्या अप्रतीतीस अनुपलाळध म्हणाबे. ती अनुपलब्धि म्हणजे 
अप्रतीतीकरून घटअभावाचा निश्चय होतो. एवं घटअभावानेश्वयाचा हेतु 
जी घटाची अप्रतीति तं अनुपलब्धि प्रमाण म्हणाव.प्रमेचें ज करण तं प्रमाण म्हणा- 
वे. स्मृतीहून भिन्न अबाधित अथोशीं विषय करणार जं ज्ञान ती प्रमा म्हणावी. 
स्मृतिज्ञान प्रमा नाहीं. कारण कीं प्रमाज्ञान प्रमात्याचे आश्रेत आहे, आणि स्मृति 
प्रमात्याचे आश्रित नाहीं, किंतु साक्षीचे आश्रित आहे. एवं स्मृति व आ्रांति ब संद्यय 
आभाससहित अविद्यावृत्तिरूप आहेत. अतः करणवृत्तिरूप नाहात, म्हणून प्रमा- 
त्याचे आश्रित नसून साक्षीचेच आश्रित अहित. अंतःकरणवृत्तिरूप ज॑ ज्ञान 
तं प्रमात्यांचे आश्रित आहे. आणि तीच प्रमा म्हणावी. स्मृत्तिज्ञान अंत:कर- 
णवृत्तिरूप नाहीं म्हणून प्रमात्याचे आश्रित नाहीं, आणि प्रमाही नाहीं. या 
कारणास्तव स्मृतीहून भिन्न प्रमा म्हणावी. यद्यपि अबाधेत अ्थोशी विषय 
करणारे स्मृतिज्ञानहि आहे, तथापि स्मृतिज्ञान स्मृतीहून मिज्ञ नाहीं, किंतु 
स्मृतिरूपच आहे. म्हणून प्रमालक्षणाचेठायी अबाधित अथीशी विषय कर- 
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शारें स्मृतीहून भिल्ल जे ज्ञान ती प्रमा म्हणावयास कांहीं दोष नाही. आणि 
कोणी स्मृतिज्ञान प्रमा मानतात त्यांच्या मती. प्रमेचं लक्षण स्मृतीहून भिज्ञ 
म्हणं नये, किंतु अबाधित अ्थोशीं विषय करणारे जं ज्ञान इतर्केच प्रमालक्षण 
म्हणाव. आणि आंतिज्ञान तर बाधित अथोशी विषय करते म्हणून प्रभेच 
लक्षण म्रांतिज्ञानाचे ठायीं जात नाहीं. आणि ज्यांचे मतीं स्मृति प्रमा मान- 
तात त्य़ांचे मती स्मृतिज्ञान अंतःकरणाची वृत्ति आहे. अबिद्येची वृत्ति नाहीं, 
आणि साक्षीचे आश्रित नाहीं, किंतु प्रमात्यांचे आश्रित आहे. कारण कीं 
अंतःकरणवृत्तीचा आश्रय प्रमाताच आहे. साक्षी नाहीं. या प्रकारेकरून 
कोणाच्या मतांत तर स्मृतिज्ञान अंतःकरणाची वृत्ति आहे म्हणून, प्रमारूप 
आहे आणि क्रोणार्‍्या मतांत अविद्येची वृत्ति आहे, म्हणून प्रमारूप नाहीं. 
आणि आंतिज्ञान व संशयज्ञान हीं ढोन्ही सव मतांमध्ये अविद्येची वृत्ति 
आहे, आणि साक्षींच आश्रित आहे. याविषयीं कांही विवाद नाहीं. आणि 
बिचारकरून पाहिले तर स्मृतिज्ञानही अविद्चेचीच १त्ति आहे आणि साक्षीचे 
आश्रित आहे. प्रमारूप नाहीं. कारण कीं जे वेदांतसंप्र दायवेत्ते त्यांणी षड्डिध 
प्रमा वर्णिली आहे, त्यांत स्मृति नाहीं. म्हणून प्रमा नाही. आणि मधुसूदन- 
स्वामीने स्मृतिज्ञान साक्षीच आश्रितच बोठिलें आहे. आतां त्या षड्टिध प्रमा 
सांगता. प्रत्यक्षप्रमा अनुमितिप्रमा उपमितिप्रमा शाब्दीप्रमा अथोपत्तिप्रमा अ- 
भावप्रमा ह्या प्रमा म्हणाव्या. आतां पूर्वी जी षट्‌ प्रमाण बोलिली तीं क्रमॅकरून 
या प्रमेचीं करणं आहेत. प्रत्यक्षप्रभेच प्रत्यक्ष पमाण करण म्हणावे. ज॑ असाधा- 
रण कारण तं करण म्हणावे आणि ज॑ सवे कायीच कारण त॑ साधारण का- 
रण म्हणावे. जर्स धमोधमोदिक सवे कार्याचे कारण अहि, म्हणून साधारण 
कारण आहे. जे सवे कायाचे कारण. होऊन एकाच कायीचें कारण होते तं 
असाधारण कारण म्हणावे. जसा दंड सवे कार्याचा कारण नाहीं, किंतु 
घटादि विशेष कार्याचाच कारण आहे. म्हणून दंड असाधारण कारण म्ह- 
णावा आणि घटाचे करणही म्हणावे. तसं प्रत्यक्ष प्रमेचे इंश्वरादि साधारण 
कारण म्हणावे. कारण की ईश्वरादि सवे कार्यीचे कारण आहि म्हणून त्यांच्या 
वांचून कोणतेच कार्य होत नाहीं. याकरितां हश्वर व इश्वर इच्छादिक साधारण 
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कारण झणावें, आणि प्रत्यक्ष प्रमेचं नेलादिक असाधारण कारण आहि. हणू- 
न मस्यक्ष प्रमेच इंद्रिये करण झणावे आणि प्रत्यक्ष प्रमाणही हण,बें. अद्यापि 
वेदांत सिद्धांताच ठायीं प्रमाज्ञानाची इंद्रियांना करणता झणणे संभवत नाही. 
कारण कीं चेतन्याचे चार भेद आहेत. एक प्रमातृचेतन्य दुसरे प्रमाणचेतन्य 
हणजे वृतिचेतन्य, तिसरं प्रामातिचैतन्य तेच प्रमाचेतन्य, चतुर्थ प्रमेयचेतन्य 
तंच बिषयचेतन्य हणाव. या प्रकोरकरून प्रमा नाम चेतन्याचे आहे. तं चे- 
तन्य नित्य आहे. इंद्रियजन्य नाहीं. म्हणून त्याचें कारण इंद्रिये नाहींत. त. 
थापि चैतन्यांच ठायीं प्रमाव्यवहार संपादक ममावृतति म्हणतात. त्या प्रमा- 
वृत्तीर्चे कुरण इंद्रिये अहेत. यास उदाहरण जसें तडागास्थित जल ठिद्रद्वारा 
निघून पाटामधध्य प्राप्त होऊन तदाकार हाते. नंतर क्षेत्राचे ठायीं जाऊन जसा 
जसा क्षेत्राचा आकार असेल त्या त्या आकाराकार होत. त्या प्रकारं तडाग- 
वत्‌ अंत:करणावच्छिन्न जे चेतन्य तो प्रमाता म्हणावा आणि नेत्रादि हारा 
वृत्ति बाहेर येऊन घटादिविषयांपर्यंत पाटासमान लांब पारेणामाप्रत पावला त्या 
पारेणामास प्रमाण म्हणतात. तेणेकरून अवच्छिन्न चैतन्य ते प्रमाणचेतन्य 
झणावें. त्यानंतर धटादिक जो विषय आहे त्या बिषयकार जो वृत्तीचा पारैणाम 
त्यास प्रमा हणतात. तेणेकरून अवच्छिन्न जे चेतन्य त्यास प्रमाचेतन्य झ- 
णावे, आगि त्या प्रमाज्ञानाचा जो घटादिविषय त्यास प्रमेय ह्मणतात. ते्णे- 
करून अवच्छित्न जे चैतन्य त्यासच प्रभ्य आणि विषयचेतन्य झणारवे. या 
प्रकारंकरून वेदांत्तवेत्ते जे आचाय आहेत त्यांची पारैभाषा आहे. त्यामध्ये 
इतका भेद आहे कीं जे कोणी अवच्छेदवाद अंग्रीकार करतात त्या मताचे- 
ठायीं अंतःकरणविशिष्ट जे चेतन्य तो प्रमाता आणि तोच कत्ता भोक्ता आहे, 
आणि अंत:करणोपहित जं चैतन्य तो साक्षी आहे. एवं एकच अंत:करण प्रमा- 
त्याचं विद्षेषण आणि साक्षीची उपाधि आहे. आतां विशेणाचं लक्षण सांमर्तो. 
ज्याचा स्वरूपाचे ठायीं प्रवेश होऊन ज॑ व्यावतेक असतं ते विशेषण झगाबं. 
ब्यावतेक झणजे ज॑ अन्य पदाथोहून भिन्नता करून वस्तूचे स्वरूपास जाण- 
वित त व्यावतेक हणाव आणि ज्यास भिन्नता करून जाणविते त व्यावत्ये 
झणाबे. जसा नील घट आहे, या स्थानीं घटार्च नीठत्व विशेषण आहे. कारण 
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कीं नीलघटाचे ठायीं नीलतेचा प्रवेश आहे आणि श्वेतपीतादिकांहून मिन्नता 
करून जाणवितें, हणून व्यावर्तक आहि. या प्रकारें नीलत्व घटार्चे विश्षेषण 
आहे आणि घट परिछेद्य आहे. कारण कीं श्वेतपीतादिकांहून वेगळा करून 
जाणला जातो, जे भिन्नता करून जाणवते त॑ पारिठेद्य झणावे आणि विशे- 
प्यही ह्मणावे, आणि दंडी पुरुष आहे, या स्थानींही पुरुषाचे दंड विशेषण 
आहे. या प्रकारें प्रमात्याचं अंतःकरण विशेषण आहे. कारण कीं प्रमात्याच्या 
स्वरूपाचे ठायी अंतःकरणाचा प्रवेश आहे. आणि प्रमेयचेतन्याहून वेगळें 
करून प्रमात्याचे स्वरूप जाणविर्त, ह्मणून व्यावतेक आहे. आणि ज्याचा स्व- 
रूपाचे ठायीं प्रवेशःन होऊन व्यावतेक असते ती उपाधि हझणावी. जसं न्याय- 
मताचे ठायी कणशप्कुलीकरून अवछिन्न जे आकाश तं श्रोत्र झणतात. या 
स्थानीं कणेशप्कुली श्रोत्राची उपाधि आहे. कारण कीं श्रोत्रस्वरूपाचे ठायीं 
कणेशप्कुलीचा प्रवेश नाहीं. आणि बाह्यआकाशाहून भिन्नता करून श्रोत्रास 
जाणविते ह्षणून व्यावतेक आहे. आणि घटाकाशम्थानींही आकाशाची धट 
उपाधि आहे. कारण कीं अवकाशरूप ज॑ आकाश त्याच्या स्वरूपाचे ठायीं 
प्रवेश नाहीं आणि महाकाशाहून वेगळें करून जाणवितो हणून आकाशाची 
उपाधि आहे. तठ्ठत अंतःकरणउपहित जे चैतन्य तो साक्षी आहे. या स्थानी- 
ही अंत:करण साक्षीची उपाधि आहे. कारण कीं साक्षीच्या स्वरूपाचे ठायीं 
अंतःकरणाचा प्रवेश नाहीं. आणि प्रमेयचेतन्याहून साक्षीशीं मित्रता करून 
जाणविते हणून एकच अंत:करण साक्षीची उपाधि आणि प्रमात्याचे विशेषण 
आहे. या प्रकारकरून अंत:करणउपहित ज॑चेतन्य तो साक्षी आहे आणि 
अंतःकरणविशिष्ट चैतन्य प्रमाता आहे. जो उपाधिवान्‌ तो उपहित ह्मणावा 
आणि विशेषणवान्‌ विशिष्ट झणावा. जो अंत:करणविशिष्ट प्रमाता तोच कत्ती 
भोक्ता सुखी दुःखी संसारी जीव आहे ही अवच्छेदवादाची रीति आहे. आणि 
आमभासवादाचेठायी आभाससहित अंत:करण जीवार्चे विशेषण आहे आणि 
आभाससाहेत अंत:करण साक्षीची उपाधि आहे. यास्तव साभास अंतःकरण- 
विशिष्टचैतन्य जीव आहे आणि आभाससहित अंतःकरणउपहित चैतन्य साक्षी 
आहि. यद्यापे दोन्ही पक्षांमध्ये विशेषणसहित चैतन्य जीव आहे तोच संसारी 
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अहि, तथापि विशेण्यांश जे चेतन्य त्याचे ठायी जन्ममरणादि संसाराचा संभव 
नाही हणून विशेषणमात्राचे ठायीं संसार आहे. तो संसार विशिष्टचेतन्याचे 
ठायीं प्रतीत होतो, कोठें कोठें विशषषणाचे धमाचा विशिष्टाचे ठायीं व्यवहार 
घडतो. आणि कोठे कोठे विशेष्याचे धमाचा विशिष्टाचे ठायी व्यवहार घडतो. 
आणि कोठें कोठें तर विशषषण आणि विशेप्य उभय धमाचा विषेष्टाचे ठायीं 
व्यवहार घडतो. जसा दंडकरून घटाकाशाचा नाश झाला, या स्थानीं बिशे- 
षण जो घट त्याचा दंडंकरून नाश होतो आणि विशेष्य ज आकादा त्याचा 
नाश घडत नाहीं. तरीही विशिष्ट ज घटाकाश त्याचा नाह प्रतीत होतो. 
आणि कुंडलवान्‌ पुरुष निद्रिस्थ आहे या स्थानी कुंडल विशेषण आहे आगि 
पुरुष विशेष्य आहे. विशषण जं कुंडल त्याचे ठायी निद्रा सभवत नाहीं, 
किंतु विशेष्य जो पुरुष त्याचेठायी निद्रेचा संभव आहे, परंतु कुंडलावीशेष्ट 
पुरुष निजला असा व्यवहार विषशिष्टाचे ठायीं होतो. आणि शस्त्री युद्धांत गेला 
या स्थानीं विशेषण ह्मणजे शस्त्र आणि विशेप्य जो पुरुष हे दोघे युद्धांत गेले 
असा उभय धमीचा विशिष्टाचे ठायी व्यवहार होतो. या-प्रसंगीं अवच्छेदवा- 
दांचे ठायी अंतःकरण विशेषण आहे. आणि आभासवादोच ठायीं 
साभास अंतःकरण विशेषण आहे. आणि दोन्हीही पक्षांचे ठायी चेतन्य विशेष्य 
आहे. त्याचे ठायीं जन्मादि संसार घडत नांही. किंतु विशेषण अंत:करण अ- 
थवा साभास अंतःकरण त्याचा धमे जा जन्मादिसंसार त्याचा विशिष्टचेतन्या- 
'चे ठायीं व्यवहार घडतो. व्यवहार नाम प्रतीति आथे बोलण्याचं आहे. या 
प्रकारकरून आभासबाद आणि अवच्छेदवादाचा भेद आहे. आभासवादाचे 
ठायीं अंतःकरण आभाससहित आहे आणि अवच्छेदवादाचे ठायीं अंतःकरण 
आभासरहित आहि. या दोन्ही पक्षांमध्ये अ,भासवाद श्रेष्ठ आहे. कारण कीं 
भाष्यकारानं आभासवादाचा अंगीकार केला आहे आणि विद्यारण्यस्वामीने अ- 
वच्छेदवाद निषेधिला आहे. जर आभासरहित अंत:करणावच्छिन्न चेतन्य प्र- 
वाता मानावा तर घटावाच्छिक्ञ चेतन्यही प्रमाता झाला पाहिजे. कारण की 
असं अंतःकरण भूतांचे काये आहे. तसा घटही भूतांचा कार्य आहे. आगि 
जसें अंतःकरण चेतन्याचे अवच्छेदक हाणजे ज्याबर्तक आहे. तसा घरही 
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अवतन्याचा अवच्छेदक अहि, हणून अंतःकरणविशिष्टाचे परी घटविशिष्टही 
प्रमाता झाला पाहिजे, झणून अंत:करणाचे ठायीं अभास अंगीकारला तर हा 
दोष नाहीं. कारण कीं अंत:करण भूतांच्या सत्वगुगांचं कार्य आहे म्हणून 
स्वच्छ आहे आणि भूतांच्या तमोगुणाचीं कार्ये घटादिक आहेत ह्षणून स्वच्छ 
नाहींत. जो स्वच्छ पदाथ असतो तो आभास होण्यास योग्य होतो. मलिन 
पदा्थे आभास होण्यास योग्य नाही, जसे काचकुंभ आगि मृतकुंभ हे दोघे 
पर्थ्वारचे काये आहेत. परंतु काचकुंभ रवच्छ आहे म्हणून त्याचे ठायीं मुखा- 
भास होतो. मृतूकुंभ स्वच्छ नाहीं, ह्मणून त्याचे ठायीं आभास होत नाहीं. 
तर्सेच सत्वगुणाचे कार्य होण्यासतव अंत:करण स्वच्छ आहे ह्मणून त्याचे ठायी 
चैतन्याचा आभास दोतो. शरीर आणि घटादिक तमागुणांची कार्ये होण्यास्तव 
स्वच्छ नाहींत, ह्मणून त्याचे ठायीं चेतन्याचा आभास होत नाहीं. या प्रकारे 
करून अंतःक(णाचे ठायी द्विविध प्रकाश अहित. एक व्यापकचेतन्याचा प्र 
काश आणि दुसरा आभासाचा प्रकाश आहे. शरीरादिघटाचेठायीं न्यापकचे- 
तन्याचा प्रकाश आहे, परंतु आभासाचा प्रकाश नाहीं, म्हणून द्विविध प्रका- 
हासहित अंतःकरणविशिष्ट चेतन्य प्रमाता हझणावा. एक प्रकाशसहित जे 
घटादिक तिहींकरून संयुक्त ज॑ चेतन्य तो प्रमाता नाहीं. ज्या मतांत अंतः- 
करणाचे ठायीं आभास नाहीं त्या मताचे ठायीं घटादिकाचे परी अंत:ःकरणाच 
ठायीं आभासाचा द्वितीय प्रकाश नाहीं. जसा व्यापक चेतन्याचा एक प्रकाश 
अंतःकरणाचे ठायीं आहे तसाच व्यापक चेतन्याचा प्रकाश घट।दिकांचे ठायीं 
आहि. म्हणून अंतःकरगतिशिष्टाचे परी घटविशिष्ट अथवा शरीरविशिष्ट अथ- 
वा भित्तिविशिष्ट चैतन्य प्रमाता झाला पाहिजे. या प्रकोरेकरून घटादिक 
आणि शरीरादिकांहून अंत:करणाचे ठायीं विलक्षणता आहे. अंत:करण सत्व- 
गुणाचे काये स्वच्छ आहे, म्हणून आभास ग्रहण करण्श्सं योग्य आहे. अ- 
न्य पदार्थे स्वच्छ नाहींत, म्हणून आभास ग्रहण करण्यास योग्य नाहींत. या 
प्रकारकरून आभासवादच उत्तम आहे. अवच्छेदवाद उत्तम नाहीं. एवे सा- 
भास अंत:करणाबोशिष्ट ज चैतन्य तो ममाता ह्मणावा. आतां जरस अंतःकरण 
आमभाससहित आहे तशी अंतःकरणाची वृत्तीही आभाससदह्ित आहे. साभासव- 


तिविशिष्ट जे चैतन्य त प्रमाणचेतन्य झणारव. अंतःकरणाची घटाबि विषया- 
कार जी वृत्ति तिचे ठायी आरूढ नेतन्यास प्रमा आणि यभार्थ ज्ञान .झणावे 

त्याचें साधन जीं इंद्रिये त॑ प्रमाण झणावे. कारण कीं विषयाकार वृर्तात्े 
ठायीं आरूढ चेतन्यास प्रमा झणतात. यद्यपि चेतन्य स्वरूपेंकरून नित्य 
आहे, म्हणून इंद्रियजन्यत्वाच्या अभावेंकरून प्रमा चेतन्याची साधने इंद्रिये 
नाहींत, तवापि निरूपाधिक चैतन्याचे ठायीं प्रमाव्यवह्मर होत नाहीं. किंतु 
विषयाकार वृत्तिउपहित चैतन्याचे ठायीं प्रमाव्यवहार होतो, ह्मणून चैतन्या - 
चे ठायीं प्रमा शब्दाच्या प्रवृत्तीविषयीं विषयाकार वृत्ति उपाधि आहे. ती 
विषयाकार वृत्ति इंद्रियजन्य आहे. इंद्रियें तिचीं ताधर्ने आहेत. प्रमापणाची 
उपाधि जी वृत्ति ती इंद्रियजन्य होण्यास्तव उपहित जी प्रमा तीहि इंद्रियज- 
न्य झ्षणावी, हणून इंद्रिय प्रमेचीं साधने ह्णावी. परंतु अंतःकरणाचा सवे 
पारणाम प्रमा न ह्मणावी. किंतु शरीरामध्ये अंत:करण त्याचा बिषयादिकांप- 
येत जो परिणाम त्यास प्रमा हाणावी. आणि तोच विषयाशीं मिळून विषया- 
कार होतो तितक्‍यास प्रमा झणावी. शरीरामध्ये जं अंत!करण त्यापासून घ- 
टादिविषयापर्येत पावला जो अंतःकरणाचा परिणाम तोच प्रमारूप धारण क 

रतो. हणून प्रमेचा आणि प्रमाणरूप अंत:करणवृत्तीचा अत्यंत भेद नाहीं. या 
प्रकारंकरून जेव्हां बाह्मपदार्थाचे प्रत्यक्ष ज्ञान होतें तेव्हां अंतःकरणाची वृत्ति 
बाहेर जाऊन घटादिविषयाकार होते. आतां शरीराच्या अंतर जो आत्मा 
त्याचे प्रत्यक्षत्व जेव्हां होतं तेव्हां अंतःकरणाची वृत्ति बाहेर जात नाहीं. 
किंतु शरीराचे आंतच वृत्ति आत्माकार होते. त्या वत्तीकरून आत्माश्रित जं 
आवरण ते निवृत्त होते. आणि आत्मा स्वयंप्रकाशकरून त्या वृत्तीचे ठायीं म- 
काशमान होतो. या कारणास्तव वृत्तींचा विषय आत्मा बोलिला आहे. आणि 
चिदाभासरूप जे वृत्तीच ठायीं फल त्याचा विषय आत्मा नाही. या प्रकारे- 
करून साक्षी आत्मा स्वयंप्रकाशरूप भान होतो, हँ सिद्ध झालं. 

॥ तस्षदृष्टिरू 
॥ मू. ओ. ।। 
इंद्रियसंजंधावांचून । अहत्रेत्य हे मान पूर्ण । 
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कसें होत प्रत्यक्षत्वेकरून । त्याच कथन करावें मभो॥ १२८ 
टीका---अपरोक्षत्रह्मज्ञानंकरून सक्रल अविद्याजालाचा नाश होतो, परो- 
क्षज्ञानंकरून नाश होत नाहीं. हे पूर्वी बोलिळें, त्याविषयी श्यंका कारेतो की 
ब्रझाचे ज्ञान प्रत्यक्ष होत नाहीं. कारण कीं इंद्रियजन्य ज्ञान प्रत्यक्ष म्हणावे. 
त्रझाचे शान इंत्रियजन्य संभवत नाहीं. कारण कीं नेत्रैद्रियंकरून रूपवान 
देव्याच ज्ञान होते. त्र्म तर रूपवान नाहीं. म्हणून नेत्रेद्रियजन्य ज्ञान त्रझा- 
रचे घडत नाहीं. यद्यपि रामकृष्णादि ज्या मनुप्याकार मू्ता आहेत त्या रूपवा- 
नही आहेत तथापि त्या मूर्ती मायाराचित आहेत. मिथ्या आहेत. त्या मूर्ती 
ब्रह्म नाहींत. आणि पुराणाचे ठायीं रामकृष्णादिकांना जह्मरूपता बोलिली, 
ती त्यांच्या शरीररूप ज्या मूर्तीच ज्रह्मरूप आहेत, या अभिप्रायेकरून बोलि- 
ल नाहीं, किंतु त्यांच्या शरीराचे अधिष्ठान चैतन्य जह्म आहे, या अमभिम्रा- 
येकरून बोलिलें. याविषयी शंका होते कीं सवीच्या शरीराचं अधिष्ठान चेत- 
न्य त्र आहे. आणि अधिष्ठानचेतन्य अभिम्रार्यकरूनच रामळृष्णांशीं त्रह्मता 
म्हणावी तर सव शरीराचे अधिष्ठान चेतन्य अक्ष होण्यास्तव मनुप्यपरवादि 
सर्वही ब्रह्म आहे. त्यांच्या समानच रामकृष्णादिक होतील. आणि रामकू- 
्णादिकां्चे जे अधिष्ठान चैतन्य ते त्रक्म आहे या अभिप्रायैकरूनही जहरू- 
पता बोलिली नाहीं. किंतु त्यांची अन्य जावांहून विशेषसिद्धीकरतां त्यांचे 
शरीरच तरह्म आहे असं मानण योग्य आहे. त घडत नाहीं. कारण कीं शरी- 
राचा बाध करून त्यांच्या शरीरास त्रह्ररूपता मानावी तर सवे शरीरांचा बा- 
ध करून सवेही जरह्मरूप अहित, आगि बाध केल्यावांचून अन्य शरीराच्या 
परी हस्तपादादिक अवयव रूपवान सक्रिय शरीराचा निरबयव नीरूप आक्रि- 
य ब्रझाशीं अभद घडत नाहीं. झणून रामकृप्णादिकांचं शरीर त्रह्म नाहीं. 
परंतु इतकाच भेद आहे कीं जीवांची शरीरें पुण्यपापाधीन आणि भूतकार्य 
आहित आणि जीवांना अबिद्याबलेकरून अनात्म्याचेठायी अहंममाध्यास आहे 
तो आचार्योपदेशकरून निवृत्त होतो. आणि रामकृष्णादिकांचीं शरीर पण्य- 
पापेकरून रचित नाहींत आणि भूतकार्य नाहींत. कारण सृष्टांचे आदिकाली 
जेव्हां माण्याचे कर्म भोग देण्यास सन्मुख होते तेव्हां भाघ्तकाम जो ईश्वर 
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त्यांच ठायी प्राण्यांच्या कमोनुसार जगदुत्यातैरूप जो संकल्प होतो त्या 
संकर्ल्पेकरून जगदुत्पतिरूप स्ाष्ट होते. तद्वत सृष्टीनंतरही जगत्पाळनरूप 
संकल्प होतो. त्या संकल्पंकरून जगताचे पालन होतं. कमोनुसार जो सुखदु!- 
खसंबंध तं म्हणावे पालन. त्या पाठनसंकल्पामध्ये उपासक पुरुषांच्या उषा” 
सनाबलकरून ईश्वरास असा संकल्प होतो कीं रामळृष्णादिनामसहित मूर्ति 
सवीना प्रतीत व्हावी.म्हणून त्या इधवर संकल्पंकरून विशेष नामरूपरहित इंश्वराचे 
ठायीं रामकृष्णादिक नाम पीतांबरादिश्यामसुंदर विम्रहरूपाची उत्पत्ति होते. 
तो विग्रह कर्माचे अधीन नाहीं. यद्यपि रामकृष्णादि विमहापासून साधु आणि 
दुष्टांशीं करुमेकरून सुखःदुख होतं, जो ज्याच्या सुखदुःखाचा हेतु तो त्या- 
च्या पुण्यपापेकरून रचित आहे, म्हणून पुण्यपापाधीन म्हणतात. यास्तव 
अवतारांची शरीरं साधुपुरुषांना सुखाचा हेतु होण्यास्तव साधुपुरुषांच्या पुण्य- 
समुदायेकरून आणि असुरादि .असाधुपुरुषांना दुःखाचा हेतु होण्यास्तव त- 
त्पापंकरून रचित आहेत. असे असतां अवतारशरीरं पुण्यपापाधीन नाहींत 
हे बोलणें संभवत नाहीं. तथापि जीवांनी पूवेशरीराचे ठायीं पुण्यपाप कर्म 
केलीं त्याचीं फळे उत्तर शरीराचेठायी त्या जीवांना सुखःदुखे होतात. म्हणून 
शरीराभिमानी जीवांची पूवेशरीरांच्या पुण्यपापाधीन उत्तर शरीरं म्हणतात. 
त्षी रामकृष्णादिकांचीं शरीरं यद्यापे साधु असाधुपुरुषांच्या पुण्यपापाधीन 
आहित आणि त्यांना सुखःदुखहेतु आहेत. तथापि रामक्ृष्णादिकांचीं अवतार- 
शरीरें स्वतांच्या पुण्यपापंकरून रचित नाहींत आणि त्यांना आपल्या शरीरें- 
करून सुखाचा अथवा दुःखाचा भोग घडत नाहीं. म्हणून रामकृष्णादिकांची 
शरीरं आपल्या पुण्यपापाधीन नाहीत हँ यथार्थ आहे. तसा भूतांचा परिणाम- 
ही रामकृष्णांचीं शरीरें नाहींत. किंतु चेतन्याश्रित मायेचा परिणाम अहित. 
जर पंचीळृत भूतांचा परिणाम असता तर कृष्ण्वरीराचेठायी रज्जुकृत बंधना- 
दिकांचा अभाव झास्त्राचेठायी बोलिला तो असंगत होईल. यद्यपि पंचभूतर- 
चित सिद्ध योग्याच्या शरीराचेठायीं बंधनादिक होत नाहींत, तथाकिःथोग्या- 
च्या शरीराचेठायी मथम बेधनादिकांचा संभव आहे, पश्चात्‌ योगान्यासरूप 
पुरुषार्थकरून बंघनांदिकांचा असंभव आहे. कृष्णादिकांच्या शरीराचे ठायीं 
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योग्याच्या परी कांहीं पुरुषार्थकरून बंधनादिकांचा अभाव नाहीं. किंतु त्यांचे 
शरीर सहजच बंधनादि होण्यास योग्य नाहीं. म्हणून भूतांचा परिणाम नाही. 
भागि मांडुक्य भाष्य टीकेचेठायीं आनंदांगेरीने रामकृष्णादिकांचीं शरीरं मू- 
तांचा परिणाम बोलिली त॑ स्थूल दृष्टीकरून अन्य शरीरांच्या समान शरीरें 
प्रतीत होतात, या अभिप्रायंकरून बोलिळें. कारण कीं भाष्यकाराने गीता 
भाष्याचे ठायींच बोलिले आहे कीं जॉवांवर अनुग्रह करून शरीरधारीच्या परी 
मायाबरुंकरून परमात्मा कृष्णरूप प्रतीत होतो. तो जन्मादिरहित आहि. त्या- 
चा वसुदेवद्वारा देवकीपासून जन्मही मार्येकरूनच प्रतीत होतो. याप्रकारे भा- 
प्यकाराने कृप्णशरीर मायेचे कार्य बोलिले. म्हणन भूतांपासून अवतारशरीरां- 
क्षी उत्पासे नाही, किंतु त्यांच्या शरीराचे उपादान कारण साक्षात्‌ माया अहि. 
आणि अन्ब जीवांना देहादिकांचे ठायीं आत्मभ्नांते आहे. रामकृष्णादिकांना 
आत्मभ्रांति नाहीं. कारण की जीवाची उपाधि मलिनसत्वगुणवान्‌ अविद्या 
आहे आणि रामकृष्णादिकांची उपाधि शुद्धसत्वगुणवान्‌ माया आहे; म्हणून 
जीवांना अविद्याकत आंति आणि रामळृष्णादिकांना मायाकृत सवेज्ञता आहे. 
जीवांना अज्ञानकत आवरण आणि आंतिनाद्याकारणे आचायंद्वारा महादाक्य 
उपदेशजन्य ज्ञानाची अपेक्षा आहे, तशी रामकृप्णादिकांना आवरण आणि 
आंति नाहीं, म्हणून उपदेशजन्य ज्ञानाची अपेक्षा नाहीं. किंतु जीवांना अंत:- 
करणवृत्तिरूप ज्ञानाचे परी इश्वराशीं मायावृततिरूप आत्म्याचे ज्ञान उपदेशादि- 
कावांचूनही आहे. परंतु त्या ज्ञांनंकरून इश्वराशीं कांहींच प्रयोजन सिद्ध होत 
नाहीं. जसा जॉवांना घटादिज्ञानंकरून घटादिकांचा आवरणभंग आणि 
घदादिषिषयाचा प्रकाश होतो, परंतु आत्म्याचे जझरूपकरून जेव्हां 
ज्ञान होतं तेव्हां त्या ज्ञानाचा बिषय जो आत्मा त्याचा आवरणभंग 
मात्र ज्ञानंकरून होतो. त्याचा प्रकाश होत नाहीं. कारण स्वयंप्रकाश 
आहि म्हणून. त्स इंग्रराशीं अहंज्रझ़ असं मायावृत्तिरूप ज॑ ज्ञान त्या 
ज्ञानाचा विषय इेश्वराचा आत्मा तो आवरणराहित स्वयंप्रकाश आहे म्हणून 
आवरणभंग अथवा ततप्रकाश ह. कांहींच प्रयोजन घडत नाहीं. यास दृष्टांत:-- 
बहत. जीवन्सुक्त विद्ठानाशी निरावरण आत्मविषय करणारी अहं त्रक्म अश्ची 
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अंतःकरणवत्ति आवरणभेगादि प्रयोजनरहित आहे, तद्वत इश्वराशीही 
अइंग्रह्म अशी ज्ञानरूप मायावृत्ति आवरणभंगादि प्रयोजनरहित आहे. या 
प्रकारकरून रामकृष्णादिकांची जीवांहून विलक्षणता आणि इंश्वरता आहे. परंतु 
त्यांची शरीरे मायारचित आहेत म्हणून ब्रह्म नाहींत किंतु मिथ्या आहेत. 
मायेन उत्पन्न केलीं जीं अवतारांची शरीरं ती हस्तपादादि अवयवसहित 
आणि रूपसहित आहेत, म्हणून नेत्रेद्रियाचा विषय त्यांचीं शरीरं आहेत, 
आणि ज्रह्माशी नेत्रेंद्रिय विषय करीत नाहीं, तर्सच त्वर्गिद्रियही स्पश आणि 
स्पशोश्रयास विषय करते. अक्ष स्पर्शाचे आश्रय आणि स्पश्षही नाहीं, म्हणून 
त्वगिद्रियास ज्म विषय नाहीं, रसनंद्रियेकरून रसार्च ज्ञान, प्राणेद्रियेकरून 
गंधाचे ज्ञान व श्रोत्रेद्रि्येकरून शब्दाचे जान होते. रस गंध शन्दाहून अक्ष वि- 
लक्षण आहे, म्हणून रसना प्राण श्रोत्रेकरून ब्रह्माचे ज्ञान होत नाहीं, आणि 
कर्मेद्रिये ज्ञानाची साधनं नाहींत, किंतु वचनादिक्रियची साधनं आहेत, या- 
स्तव तिहींकरून कोणाचंच ज्ञान होत नाहीं. या प्रकारंकरून कोणत्याही इ- 
द्रियान ब्रह्माचे ज्ञान होत नाहीं आणि इंद्रियजन्य ज॑ ज्ञान तं ज्ञान प्रत्यक्ष 
म्हणत्तात. प्रत्यक्षास अपरोक्षच हणतात. या प्रकार ब्रह्माचे अपरोक्षजञान घडत 
नाहीं. किंतु शब्देकरून मात ब्रक्षाचे ज्ञान होते. ज शब्देकरून ज्ञान होते ते 

परोक्ष अहि. यास्तव त्रह्मार्चेही ज्ञान परोक्षच होतं. 

॥ भ्रीगुरुरू० ॥ 
॥ मू. ऑ. ॥ 
नव्हे प्रत्यक्ष इंद्रियाविण , शिप्या हा नियम नाहीं जाण | 

होत मत्यक्ष इंद्रियावांचून ॥ सुखदुःखज्ञान सववोशीं ॥ १२९॥ 
टीका:-उंद्रियसंबंधावांचून प्रत्यक्ष ज्ञान होत नाहीं हा नियम नाही. 
कारण कीं जसे सुखदुःखार्चं ज॑ ज्ञान होते ते कोणत्याही इंद्रियंकरून होत 
नाहीं, परंतु तं सुखदु:खाचं ज्ञान प्रत्यक्ष आहे, झणून इंद्रियसंबर्धेकरून जे 
ज्ञान होते तुच मत्यक्ष ज्ञान होते हा नियम नाहीं. किंतु विषयाशी वृत्तीचा 
संबंध होऊन जेन्हां विषयाकारवृत्ति होते तेव्हां मरत्यक्षज्ञान ह्मणावें. तो संबंध 
कोढं इंद्रियद्वारा होतो, माणि काठे शर्ब्देकरून होतो. जसा दशम तूं आहेस 
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था घब्देकरून दशम जो आपण त्याप्रत अंतःकरणवृत्तीचा संबंध होऊन दश- 
माकारवाते होते. यासव शब्दजन्यही दशमाचे ज्ञान प्रत्यक्ष आहे, तस म्रमा- 
त्याचे ठायीं सुखदुःख होतं तेव्हां सुखदुःखाकार अंतःकरणाची वृत्ते होते. 
त्या वृत्तीकरून सुखदुःखाचा संबंध होतो, हणून सुखदुःखाचं ज्ञान प्रत्यक्ष 
आहे. आणि पूवे उत्पन्न सुखदुःख नष्ट झाल्यानंतर जेव्हां पुरुषास स्मरण होत 
तेव्हां सुखदुःखाकार अंतःकरणवत्ति होते, परंतु वृत्ति नष्ट झाली हणून सुख- 
दुःखाचा संबंध होत नाहीं, ह्मणून ते ज्ञान स्मृतिरूप आहे. प्रत्यक्षरूप नाहीं. 
यद्यापे अंतःकरणाचे धम सुखदुःख साक्षिभास्य आहेत, तथापि सुखद:खाकार 

अंतःकरणवृत्तिद्वारा साक्षी सुखडु:खाचा प्रकाश करतो. जो साक्षिभास्य पदार्थ 
आहे तो 4तिअपक्षकरूनच साक्षी प्रकाशितो, जसे शुक्तिरजत साक्षिभास्य 
आहे, या स्थानीं अविद्यावृत्तिठ्ठारा साक्षी रजतार्च प्रकाशन करतो. ह्मणून 
सुखदुःखप्रकाशनसमयीं अंतःकरणाची वृत्ति साक्षीश्ीं साह्य आहे आणि मिथ्यार- 
जतादि प्रकाशनसमयी अविद्येची वृत्ति साक्षीश्ीं साह्य आहे. या प्रकारें सा- 
क्षिभास्य पदार्थज्ञानकालीं उभयवृत्तीची अपेक्षा आहे. आणि जेव्हां बाह्यसाधर्ने- 
करून वृत्तीश्ी विषयाचा संबंध होतो तेव्हां त्या वृत्तीचा जो विषय तो साक्षिभास्य 
न म्हणावा. कारण की सुखदुःखविषय करणार जी वृत्ति त्या वृत्तीविषयीं बाह्य- 
इंद्रियादि हेतु नाहीत. किंतु सुखदुःखज्ञानकाळी अन्य साधनाच्या अपेक्षेवांचून 
अंत:करणवृत्ति सुखदुःखाकार होते. त्या वृत्तीचे ठायी आरूढ जो साक्षी तो 
सुखदुःखार्चे प्रकाशन करतो. म्हणून सुखदुःख साक्षिभास्य म्हणतात. आणि 
बाह्य घटादिकांशीं अतःकरणवृत्तीचा संबंध नेत्रादिइंद्रियद्वारा होतो, म्हणून 
साक्षिभास्य नाहीं. तशी अंतःकरणवत्ति जेव्हां ब्रह्माकार होते तेव्हां ती वृत्ति 
बाहेर न जाऊन ब्रह्माशी संबंध पावते. म्हणून अह्मज्ञानही सुखदुःखज्ञानवत्‌ 
प्रत्यक्ष आहे. परंतु सुखदु:खाकारवृर्तांचे ठायीं बाह्यसाधनांची अपेक्षा नाही, 
म्हणून सुखदु:ख साक्षिभास्स आहेत. आणि ब्रह्माकार जी अंतःकरणवृत्ति 
तिचे ठायीं तर गुरुद्वारा वेदवचनाचा श्रोत्रेकरून संबंध बाह्मसाधन आहे 
म्हणून जह्म साश्षिभास्य नाहीं. या प्रकारंकरून जेव्हां विषयाशी वृत्तीचा सं- 
बंध होतो तेव्हां परत्यक्षज्ञान म्हणावें. अहंजक्ष या वृत्तीचा विषय जं जश त्या- 
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शीं संबंध आहे, म्हणून जह्यारचे ज्ञान प्रत्यक्षच आहे. आणि जेथें धूम पाहून 
अभोरचे ज्ञान होतं तेथे घूमाचे ज्ञान तर प्रत्यक्ष आणि अरमारचे ज्ञान प्रत्यक्ष 
नाहीं. कारण कीं नेत्रद्वारा अंतःकरणवृत्तीचा धूमाशीं संबंध आहे म्हणून धू- 
मार्चे ज्ञान प्रत्यक्ष हणावे. आणि अनुमानंकरून अंतःकरणाची वृत्ति जरीरांत- 
च अझीच्या आकारास ग्रहण करते, परंतु अमीशीं वत्तीचा संबंध नाहीं, म्ह- 
णून अर्थ्चीर्चे ज्ञान प्रत्यक्ष नाहीं. या प्रकारंकरून जेव्हां वृत्तीशीं विषयाचा 
संबंध होतो तेव्हां प्रत्यक्ष ज्ञान हणावे. आणि जेव्हां वत्तीशीं विषयाचा संब- 
ध न होऊन विषय बाहेर दूर अथवा भूत अथवा भविष्य असतो, त्याच अ- 
नुमानकरून अथवा शब्दैकरून विषयाकारवाते अंतरीं होते, तं ज्ञान परोक्ष- 
म्हणावें. झणून इंद्रियजन्य ज्ञानच प्रत्यक्ष आहे हा नियम नाहीं. जसे सुखदु 
खाचे ज्ञान इंद्रियजन्य नाहीं, आणि प्रत्यक्ष आहे, त्स दशमपुरुषार्च ज्ञान 
शब्दजन्य आहे, तरीही प्रत्यक्ष आहे. या प्रकारेकरून गुरुद्वारा श्रवण केला 
जो महावाक्यरूप वेदशळ्द त्यापासून उत्पन्न झालं जे ब्रह्मज्ञान तं प्रत्य- 
क्षच आहे हा संभव होत आहे. 
॥ मू. आ. ॥ 

असा गुरूचा उपदेश ऐकून । तत्त्वदा्टि बुद्धिमान पूरण ॥ 

ब्रह्मरूप आत्मा जाणून | केला निरसन भदभ्रम ॥ १२० ॥ 

अहंब्रह्म या वृच्तींत ॥ निरावरण भान होत ॥ 

दादू आदिरूप निश्चित || असें मी जाणत निश्चयेशी ॥ १३९ ॥ 

इति श्रीविचारसागर ग्रंथ ॥ पंडित निश्वलदास कृत ।॥ 

तस्वदृष्टींस उपदेश यथाथ । देऊन चतुर्थ तरंग संपविला! (३२२९ 

श्रीसच्रिदानंदापणमस्त |  ॥1  ॥ ॥ ॥ 
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श्रीसश्विदानंदाय नमः ।॥ पूवेतरंगामध्ये बोलिले कीं गुरुमुखद्वारा श्रवण 
केलें ज वेदवाक्य त्यापासून अद्वेत त्रह्मसाक्षात्कार होतो, हे ऐकून अदृष्टनामें 
द्वितीय शिप्य शंका करतो कीं जर वेद व गुरु सत्य म्हणावे तर अद्वेताची 
हानि होते, आणि असत्य म्हणावे तर त्यांपासून पुरुषार्थेप्राप्ति घडत नाहीं, 
उभय प्रकोरेकरून वेदगुरूंपासून अद्वेतज्ञान सिद्ध होत नाहीं. 

॥ मू. आ. ।। 

जर मिथ्या म्हणावेत गुरु वेद ।। तर त्यापासून न व्हावा भव- 

छेद ॥ जसें मिथ्या मृगजळ प्रसिद्ध ॥ तुषानिवारण सामथ्ये 

नसे त्यांत पे ॥ १ ॥ आणि वेद गुरु म्हणतां सत्य ॥ देत हो- 

ऊन नासेल अद्वैत सिद्धांत ॥ असे जाणून अशुद्ध शंकरमत ॥ 

सकल त्यजिती मध्वादि प्रबुद्ध पे ॥ २ ॥ हे भगवन्‌ ही शंका 

मज उपजत । कृपेने उत्तर द्यावे निश्चित ॥ शिष्यवाणी ऐकून 

गुरु बोलत ॥ शंकरमत परम प्रमाण मानी तूं ॥ २ ॥ येर 

मध्वादिक चारी जाण ॥ सवे वेदविरुद्ध बोलती पूर्ण॥ यावि- 

घयी ऐक व्यासवचन ।॥ शकरमत प्रमाण होय जणं ॥४॥ 

कलीमध्ये नाना भकारचा ॥ वादी अथे करतील वेदाचा ॥ 

तेव्हां शंकररूपं अवतार शिवाचा ॥ होईल साचा भक्तहिता- 

थे ।॥ ५ ॥ मग समग्रमतांचें करून खंडन ॥ जेन बुद्ध मत स- 

मूळ नासून ।॥ श्रीविष्णूची मति गंगंतून । काढून मरकट करील 

चें ॥ ६ ॥ जसा सूर्योदयी प्रकाश होत ॥। जगांतील अंधार 

नासून त्वरित ॥ समग्र वस्तु यथाथ भासतात ॥ सवे नासत 

संशय बिपयेय ।॥ ७॥ तसें वेदाथीविषयीं जे अज्ञान॥ तं नाशी- 

ल श्रीश्षकरव्याख्यान ॥ कर्राल यथार्थ उपदेश् पूर्ण । संशय 
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भ्रांति जाण नठेवी पें॥८।|! आणिक जे करतील वेदाचा अ्थ॥ते 
बृथा श्रमी होतील निश्चित ॥ असं पुराणांमध्ये व्यास बोलत॥ 
हणुन शंकरमत श्रेष्ट मानी पं ॥। ?.।!मध्वादिकांचे मत अप्रमाण 
हे आझ्यांडी कळले व्यासवचनेकरून । आणिक ऐक सांगतों 
प्रमाण! मुख्य कवी जाण वाल्मीक क्रषि।। १०॥ तेणें ग्रंथ केला 
वासिष्ठ ।। त्यामध्यें अद्वेत मत स्पष्ट ॥ श्रीशंकर अट्रेत वार्णिले 
मगट ।॥ ह्मणून त्याचें मत भ्रष्ठ मानी तूं ॥ ११॥ वाल्मीक 
क्रषिवचनेंकरून ॥ भेदवाद तो विरुद्ध जाण ॥ अभुद्ध सवे 
प्रका्करून ।॥। यास्तव संपणे त्यागी तूं । १२॥ 
टीका: -व्यास भगवान पुराणांमध्ये बोलिल कीं जव्हा कलीमध्यं वेदाचा 
अथ नानाप्रकारचा करतीळ तेव्हां कपाळ शिव श्रीशंकर नाम धारण करून 
अवतार घेऊन बदरीनाथाची मूर्ति देवनदी ह्मणजे भागीरथीतून काढून स्वस्था- 
नीं बदरिकाश्रमी स्थापून जेनबुद्धमतांच खंडण आणि वेदाचे यथाथ व्याख्यान 
करतील. या व्यासवचनास्तव श्रीशकरमत प्रमाण आणि मध्वादिकांचे भेदमत 
अप्रमाण आहे. आणि उपनिषदे गीता सूत्र ह वेदांताचे प्रत्थानत्रय आहे, 
त्याचें यद्यपि मध्वादिकांनीं अन्यथाप्रकारेंकरून स्वस्वमतानुसार व्याख्यान केलें 
आहे. तथायि व्यासबचनास्तव श्रीशंकरकृत व्याख्यानच यथाथ अहि. 
आणि आंदिकवि जो सर्वज्ञ वाल्मिक क्रषि तणे उत्तररामायणवासिष्ठ नाम ग्रंथ 
केला आहे, तेथे अंद्वेतमतांत श्रेष्ठ जो दृष्टिसृष्टिबाद आहे तो अनेक इतिहार्से- 
करून प्रतिपादन केला आहि हणून वाल्मीकवचनानुसार अंद्वतमत प्रमाण 
आहे आणि वाल्मीकवचनाशीं विरुद्ध भदमत अप्रमाण अहिं. या प्रकारंकरून 
सवज कषिमुनिवचन विरोधास्तव भेदवाद अप्रमाण आहे. आगि युक्तीकरू- 
नही भेदवाद विरुद्ध आहे हे खंडननामक अंथ्र व आदिशब्देकरून अनेक 
ग्रंथांमध्ये हथोदिकांनी भेदखंडनयुक्ति प्रतिपादन केली आहे. परंतु ती युक्ति 
कठिण आहे झणून भेदखेडनाची युक्ति आम्ही लिहिली नाहीं आणि कषिसुनि- 
वचरनेकरून विशुद्ध भेदमताविषयी जनमताच्यापरी अभमाण निश्चय शाला 
१ 
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असतां युक्तीकरून खंडनाची आस्तिक आविकाऱ्यास अपेक्षाही नाहीं, हे तीन 
ऑवींकरून आतां प्रतिपादन करतो. 
॥मू. आ. ॥ 
केला ग्रथ जो श्रीहषांने खंडन ॥ त्यांत भदखंडन एकता- 
मंडन ॥ लिहिलं तो विस्तार बहुत जाण ॥ आणि भेदवाद 
युक्ति सहन न करीत पं ॥ १२ ॥ भेदधिकार नामेंजा ग्रंथ ॥ 
त्यामध्ये भेदखंडनाचा जो पंथ । तो कठीण दुर्बोध तक बहुत ॥ 
तेर्थे न पावे निश्चित माते तुझी ॥ १४॥ यास्तव नाहीं बोलला 
ते उक्ते । भेदखंडन कली जी युक्ति ।॥। अप्रमाण भदमत 
कळल्या चित्तीं । खंडनया$ कां अपक्षिज । १५ ।॥ 
आतां वेदंबंचंमाशीही भेदमत विरुद्ध आहे हं बोलता. 
॥ मू. ओ. ।। 
महादुःखजनक भदप्रतीति।॥ हे कटवलळींत यम बोलिळे निश्चिती ।। 
यास्तव भेदवाद त्यागून चित्ता || धरी मीति एक अद्वतवांदी १६ 
येथ जो नानात्ये पाहातो तो मृत्युपासून मृत्यु पावतो इति श्रृत्यथेः ।। 
॥ मू. आ. ॥ 
जो हितीयत्व धरितो चित्तीं ॥ त्याला भय बोळतसे श्रति ।। 
आपणाहून ज्ञेय ध्येय अन्य जाणती ॥ त देवपशु निश्चिती हा 
बेदडांगोरा ॥ १७॥ 
ह्वैतापासून भय पावता तो अन्य आहे, मी अन्य आहे. तो देवपश, तो 
कांहीं जाणत नाहीं. हा दोन श्रुतींचा अथे आहे. 
॥ मू. औओ. ॥ 
यास्तव शिष्या मध्वादिकांचे वचन ।!। ऐकतांच विसरा 
अतिदुःखजन्य । जंव तुझे हृदयीं आहे द्वैतवचन ॥ तंब अद्वेत 
साक्षात्कार जाण नपवेची ॥ १८ ॥ हैतवचनाचे जरी होईल 
स्मरण । तरी तुझा साक्षात्कार जाईल नासून ॥ पू्वेस्मृति 
साक्षात्कार करीत नाशन ॥ अशी एक कथा जाण सांगतां 
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तुंज ॥ १९ ॥ राजाचा एक भठंनामं प्रधान ॥ सवे राजकार्य 
त्याचे अधीन ॥। आणीक जे राजकारभारी जाण । करिती 
मत्सर पूणे तयाचा ॥२०॥ परंतु भळेचा नाश करूं न शकती) 
राजाशी परम मिय असे निथिनीं ॥ तेव्हां सर्ब मिळून रचिली 
युक्ति ।। बंडवान पाठविती दंगा करावया ॥ २१९ ॥ तें ऐकून 
राजा सभा करीत ॥ मुख्य मुख्य सरदार पाचारीत ॥ म्हणे 
वेगी चढाव करून तवरित ।। नाशारवे निश्चित हें जंड | २२ ।॥ 
तंव ते सर्व मिळून असे बोलती । तुह्ली भछंची सवंदां करतां 
स्तुती ॥ माणसंकटीं पाठवितां आह्यांभती । भळेस निथितीं का 
न पाठवा ॥ २३ ॥ तंव भळू बोलत कर जोडून । हे राजन्‌ 
ऐका माझें वचन ।। जरी तुमची आज्ञा होईल मजळाग्ून । 
तरी हे बंड नाश्ीन याच क्षणीं ॥ २४ ॥ मग राजा भछशीं 
बोलत । तुवां जाऊन करावें कार्य त्वरित ॥ तंव भठछ जातां 
क्षणींच ते सर्वे मारीत | वाणी कृषीवळ करीत सवे सखी ॥ २५ 
भळू विजय ऐकून त्यांहीं । सांगती राजापाश्ली सवंही । भळू्‌ 
मळा न साधिल काये कांहीं । मिथ्यावचन पाही ऐकत राजा 
॥ २६ ॥ मग त्यांपैकी केला एक प्रधान । छत्र पालखी दिधळी 
पूर्ण ॥त्याणे असा बंदोबस्त केला आपण । कीं राजा स्वभांतद 
श्रवण न करी भळूचं ॥। २७॥ भछंस कळला हा सर्व वृत्तांत ।। 
मग विचारपवेक तपस्वीरूप धरीत ।॥ ह्मणे राजापाशी जाणे 
न घडे, निथित | जातां हारापर्यंत प्राण घेतीलपें ॥ २८ ॥ 
समग्र भोग भोगले आजपर्यंत । देह आणि इंद्रिये रागराशत।॥ 
सुंदर शहीं ग्रहपत्नी शोभत । मन मोहित सुलक्षणपें ॥ २९ ॥ 
जसा समुद्र गंगेशी न त्यागीत । तसं कामीक जिचे ठायीं 
प्रीति करतात ॥ विधीने दूजी तिलोचमा निर्मिली निश्चित । 
सुंदधात दोष वसत परथमेचे ठायीं ।| ३०॥ करचरणीं मेहंदी- 
रंगाची प्रीते। तिचा म्यां त्याग निमिष न केला चित्ती ॥ 
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आणिक भोग व भोगसाधनं जीं असती । तीं भोगेतां पावलो 
निश्चिती मरणसमय ॥ २१ ॥ हा हा काण मूढ मजसम या 
जगांत । भगाचे ठायी लंपट झाला आजपर्यंत ॥ जे मलमूत्र 
करून ओलं अत्यंत । मांसांतन रुधिर सवत क्षतावीण !!२१॥ 
चमबेट्ति मांस मालन । त्यावर मलिन अशुद्ध केश जाण ॥ 
त्यामध्ये सुंदर पदाथ कोण । ग्लानीचं मंदिर पुणे अति अप- 
वित्र । २२ ॥ तियेची जंघा मलिन सदांही । रंभा हस्तशुडा 
उपम देती पाही ।। मध्ये आदरे मूत्राची मोरीच काय ही ॥ 
रक्त मांस त्वळू पाही अस्थ पसारा ॥ २३४ ॥ जिचा स्थूल 
नितंब उत्तम अगाध । त्यांत माळेन गुद हाच नाला अशुद्ध । 
त्याचे तट ते आते दुर्गंध | तर्थ जो आसक्त तो अंध पें॥ ३५ 
निर्चे अधर लाळंकरून भिजत | ग्लानी न करितां निज मुखी 
सेवत । जसा मद्यपि शुद्धाशाद्ध विवक त्याजित । तसा सेवित 
इृष्टमदा नारी ॥ २६॥ 
टीका:- दृष्टमढा झणजे जिला देखतांच मद चढतो. 

॥ मू. ऑ. | 
ह्मणती स्तियेचे अंग सुंदर पूण | विचार करतां आते फिक होत 
जाण ॥ कपटछळाची नारी खाणी पणे । असं विचारून मी 
त्यागिता आतां ।। २७ ॥ पेढे बर्फी दथि पायस | तदुळ घता- 
रिक अन्ने बहुबस । भाजनीं जे नानावेध रस । या सवाचे 
सेवन केले जिव्हने ॥३२८ ॥ परंतु अद्यापि जिची नाहीं झाली 
तृझ्ति । झ्णून वृथा न पोषी मी तियेप्राति ॥ कंदमूळें सेवून करूं 
श्रुधाशा्त्ते । परी पराधीन निश्चिती नव्हं आतां । २९ ॥ 
गुहा मंदीर वन बाग बहुत।असं असतां कां व्हावें राजांकित । 
सेज शिळा निज भुज उद्यी निश्वित । निमंलळ जल करपात्र 
प्रतिबंधरहित पं॥ ४० ॥ बेसला एकांती स्वळ्छंदी होऊन । 
भछू परमानंद पावला पूर्ण | क्षी आनंद नव्हे एकांतावीण । 
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अश्धीपर्यंत पूर्ण पृथ्वी मिळतांहि ॥४१ ॥ सार्वभोम पद निरो- 

ग तारुण्य । हृढ स्थूल बहुत बल पूर्ण ॥ विधेसहित ज्याचे ठायीं 
सप्त गुण | होतां अंत जाण मानुष सुखाचा ।॥। ४२ ।। मनुष्यगंघरव 
ज्यास हणतात । ते राजाहून झतरु्ण आनंद पावत । आणे 
अन्य देवगंधर्व जे निश्चित ॥ ते त्याहून शतगुणी पाबत सुख पें॥४३ 
जें सुख देवगेधवाचं । त्याहून कतगुणी पितरांचें। त्याहून शत- 
गुणी आजानदेवांचे ॥ कमंदेवांचें त्याहून शतगुण पे ॥ ४४॥ 
कमेदेवांहून शत गणे अधिक । मुरव्य देवास असे सुख ॥त्या 
मुख्य,देवादून शतगुणी अधिक । इंद्राचे ठायीं सुख असे पैं ॥४५॥ 
टीका:--मुरूय देव हणजे एकाढञ रुद्र हादशादित्य अष्ट बसु हे एक- 

तिस मुरूग्र देव हणावे. 
॥ मू. ओ. 
सवे देवांचा गुरु जा बृहस्पाति ॥ त्यास इंद्राहन शतगुणें सुख 
निश्चिती ॥ ज्याचे नाम ह्मणती प्रजापती । त्यास गुखूहून सुख 
स्थिति शतगुणें प | ४६ १॥ त्याहून ब्ह्मयाश्ीं शतयुणे 
सुख । ज्यास कधीही नस दुःख ॥ या कमे इतर्के पावत सख । 
तत्तिरीय श्राति देग्व बोळत पे ॥ ४७ ॥ राजापासून त्रह्मदेव- 
पयेत ॥ बोलिले जं सुख प्रस्तुत ॥ त॑ एकांतवासी सवेत पावत! 
काम दग्ध होत हृदयीं ज्याच ॥ ४८ ॥ 
॥ अथ योपित्संगाइ:सवर्णनं || 
॥ मू. ओ. | 

असं एकांतदेशी होत सुख ॥ सख्रीधनसंग सदां होत दुःख ।॥ 
स्री कुरूप आणि बोले दुःखदायक ।। तणे त्याचे हृदयीं होत 
श्लोक सदां । ४९ ॥ हे मभो ही खरी मळमृत्राचे आशे पूर्ण ॥ 
मज दिधली कोण्या पापाचे दंडण! म्हेस मेंढी मुंगसी सर्पीणा! 
बालत वचन काक जेवीं ॥ ५० ॥ भूतास पिशची उदास 
उंटीण आवढत ।॥ खरीचा क्षग्द ऐकून खर मोह पारत ।। 
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जरी रात्रीं उद्स्वरे गातां गीत ॥ तो शब्द श्रवण होत जंबुक 
गर्जती जेवीं ॥। ५१ ॥ वेराग्यावांचून तिचा निरपराष | 
त्याग न घडे त्यागितां घडे पापसंबंध ।॥ देखतां कुरूप पऐेकतां 
वचन विरुद्ध ॥। निरंतर होत खेद पतिचित्तीं ॥ ५२ ॥ 
जर खी असेल रूपवती मधुरवचनी ॥ तर कुरूपतहून होत 
दुःखदायिनी. ।॥ सुवणेसम त्वचा मिय पाति मनीं ॥ परी थमे 
अथे मोक्षनाशनी होत पे ॥ ५२ ॥ 
|| अथधननाशवणनं ।॥। 
शिया ॥ मू. ऑ. | 
गाड बालण बिषसंयुक्त ॥ हा लाड खातां बुद्धि नासून जाला 
भ्रमित । अन्य कांहीं न देख स्वभांत ॥ एक कामिनी देखत 
कामांध तो ॥। ५४॥ घरीं किंबा बाहेर.जे कांहीं मिळेळ धन! 
ते सर्व खर्चीत तिचे शरीरालागून । तिश्ीच समपीं वस्त्र 
भूषण । गुरु माय पित्याचं स्मरग न करी पें ॥ ५५ ॥ 
जसा भक्तिपरवक देवास भक्त अर्पित ।। तसे पायसादे पदाथ 
तिश सर्मापैत । स्नेह ही वेसण न सुटे निश्चित ॥ बेलास सदा 
मारित कृषिवळ जवी ॥ ५६ ॥. | 
1 अथ धमनांशवणन 

। म. ओं. ।। 
जसा शुक पक्षी पिजऱ्यांत । शुद्धाशुद्ध शिकविला तसा 
बोलत ॥ तस खत्री जे कांहीं शिकवित ।॥ तेच बोलत गुरु माता 
पित्यांशीं ॥ ५७ ॥ किंवा मयूरी पुढं मगूर आपण ।। नाचता 
रिक्ष आगे रिझवी तिजलागून ।॥ तसे नाना वेष तियेक्षी 
देऊन 1 तिशी संतोषबून आपण संतोषे । ५८॥ जेव्हां 
दोघांचे मन होत अनुरागयुक्त ॥ तेव्हांच मदन मादेरा मद 
जागत ॥ मग घावरे होऊन वसन त्यागित । रममाण हेत 
अतिउन्मत्तप्ण । ५९ । असंगल भेतसम नमन रूप घरून । 
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वारंवार मेषवत्‌ रमती एक मनंकरून । जसा मद्यपी लोळत 
बुद्धिहीन होऊन ॥ न गणीत दुगैधी मलीन गटारादे ॥६०॥ 
त्से नरनारी मदनमदें अंध होऊन ॥ अति मलीन अंगांत 
अंग घेती कवळून ॥ मदनमद मनाशी भ्रम करीत पूरण ह त्या 
गी जन ऐकून करती आश्रये ॥ ६१ ।। मदनमदे पुरुषबुद्धी- 
चा नाश होत ॥ मग उंच नीच स्वकोय परकोय न लेखीत | 
अशी स्त्री ही मदनमदे आुळत ! दुःखजन्य क्रिया मानिती 
सुखदाती ॥ ६२ ॥ जेव्हां मभवल काम मादिरा मद जागत ।॥ 
तव्हां,ब्राह्मणस्री नीचाशीं होत रत ॥ असे नरनारी मदनम- 
दिरा पिऊन मत्त ॥ होऊन अथे करितात बहु परकार ॥। ६२ ॥ 
। जेव्हां कामदोष पुरुषास बंधन करीत ।। तेव्हां ता सुंदर 
ख्रियेशी अवलोकित ।। ह्मणून स्वरूपवती ती अतिदुःख देत ॥ 
तिचा त्याग बोलत मुनी पूणसुखाथे ॥ ६४ ॥ जो रूपवती 
ख्रीचेठायी प्रीति करीत ॥ विषसम दुःखदाती दसून न पळत॥। 
ता उभय लोकांची हानि करीत ॥ मुनीजन बहुत साक्ष बालती 
॥ ६'५१॥ जे नानाविध करतात भाजन ॥ त्या रसाचे फळ 
बिंदु होय उत्पन्न ॥। जीवनबिद सव त्या आधीन ॥ मनाचा 
शेकनाशन बिंदु करीत 1 ६६॥ जेव्हां जनाचे मन होत मल- 
वासी ॥ तेवहां शोक करीत राहात उदासी ॥ जेव्हां मन हात 
रुधिरानिवासी॥ तव्हां रजागुणे मनासी चेचलता आधिक॥६७॥ 
जव्हां मन बिंद्मध्ये करीत बास। तेव्हां शाक चेचलतेचा होत 
नाश ॥ पुनः बलवंत जाणून आपणास ।॥ प्रसन्न होत शुभकार्य 
स्थानीं । ६८॥ ज्याचे ठायीं अधिक विद्‌ हात ॥ सुंदर कांति 
आणि रूपवंत ।॥ तनूचे ठायी बिदूच मकाश करीत बिंदु 
नसतां मेतवत्‌ तनु जाणपा । ६९ ॥ ज्याचे बिंदूचा कधींही 
न होत नाज ॥ सुरकुत्या न दिसती त्याच अगास ॥ योगी 
खेचरी मुद्रा करती बहुवस ।॥ श्रेष्ठत्व येत त्यांस बिंदु संरक्षणे 
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॥ ७० ॥अष्टमहा सिद्धीचे योगी करित धारण ॥ बिंदु नसतां 
गी हणती त्यालागून ॥ असा आति उसम जगांत बिंदु 
जाण ॥ तो खरी घेत हिरून निजभगी ॥ ७१ ॥। जसा का 
चरकामध्ये ऊंस । पिळापिकन घत पीयूषरस ॥ वारंवार 
चरकांत धरितां त्यास ॥। हातां निरस, जाळिती पं ॥ ७२ । 
तर्से खरी भुजांमध्ये आलिगुन पतीशी ।॥ भरीत योनिघट 
हिरून वोयाजी ॥ प्रतिदिनी वारंवार क्रिया करित अश्ली । 
नि:शेष वीर्यांशी होय तोंपर्यंत । ७२ ॥ नारी नरदह असार 
करीत ॥ जसा फुलांतील अक घेतां चाथ राहत ॥ तसा 
अकाम झालेया त्यास जाळीत | शुष्कवचन कालळित घेऊन 
प ॥ ७४ ॥ जर तारुण्य रूप बळ धनवान वहत ॥ तर त्यास 
स्री नीशाजन करीत ॥ स्वरूप बळ धनाचा करून अंत ॥ मग 
ह्मणत तं काणाच पाते ७५ ॥ मूख पुन भारे इच्छी ति 
येशा ।॥ हस्तम्प्ने कारेतां लिव्पा दत त्याशी ॥ क्राधयक्त हो 
ऊन फिरवी नेत्रांशी ।। मग समीप शजशीं न जाय पाते 
॥ ७६॥ कोटी वज्नसंघात कारेतां जाण ॥ त्याचें सत्त सार 
एकत्र करून ॥ तुकितां खरीच त्ददय त्याहन कठोण । कषी 
भञाने बचन बोलती प ।| ७७ ॥ खी जंव जंब अनादर करून 
हटत ॥ मातिमेद तंव तंव लेपर होत ।। कथा कांही त्यांचे कारेतां 
बांछित ॥ तरी मरणपर्येत तिशी नसोडी पे ॥ ७८ ॥ श्रृति 
स्थाति गीता पुराण पदून ॥ तक निपुण आणि अजिंक पूर्ण ॥ 
त्यास खरी असे करीत स्वाधीन । जस बांरर जाण गाराड्यांच 
॥ ७९ ॥ सवं मनास येईल तस करवीत । जसा शिक्षित 
पशू इच्छेनुसार नाचत ।॥ उक्ति युक्ति तेव्हां सवे विसरत ॥ 
जेव्हां ख्रियेशीं रत होती पंडित जन॥ ८० || जर कधा तयाझी 
स्मरण होत ॥ तर तिजविषयीं कांहीं खेद मानीत 1! मग ति- 
व्या त्मागाची इच्छा धरीत ॥ तंत्र ती नेजावलोकन सोाडेत 
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बाण पें॥ ८! ॥ कटाक्षजहरांत नेत्र शर बुडवून ॥ भोवया 
धनुष्य सम्यक्‌ ओढून । सवाचे त्ददयसावज मारीत जाण॥ 
विज्ञांचं जात प्राण शठ धनिकाचा कोण गति ॥८२॥ तिचे 
ठायीं तात्र वेराग्य न हात! ह्मणून पुनः मातिमंद प्रांते करात! 
जस सवकाशी नानाविध अज्ञापीत || तसा बसून करीत हुकूम 
नपसम ॥ ८३ ॥ जो नर सख्रीनयनशर विधित । त्याच त्हदय 
परमाथयोग्य न होत ॥ बरं वाइट सुखदुःख विसरत ।। भव- 
दुःख निस्तरत तो केवीं ॥ ८४ ॥ वेश्‍या आणि परस अति 
निर्दिब ॥ घरची तर नरकसामग्री निश्चित ।। विवेकी तिघींचा 
स्नेह त्यागित ॥ मूखे नाळ पावत स्नह केलिया | ८५ ॥ ध 
माथे मोक्ष जाण ॥ स्री नाश करीत संपूण ॥ सर्वानर्थाचे मूळ 
जाणून ॥ सुख व्हावदयालागून त्यागावी । ८६ ॥ आतां पुत्र 
ही तसेंच दुःख देत ॥ साप्त नसतां एकच दु.ख निश्चित ॥ गभे- 
सैभवीं दुःख जन्मदुःख अत्येत ॥ मरतां अनंत दुःख होत 
॥८७॥ जर स्रीन होय गर्भवतो | तं तर बहुत दुःख उभयतां- 
प्रती ॥। गभ राहतां नाशभय वाहाती चित्तीं ॥ मग चिवतिर्ता 
कन्या वा पुत्र होईल ।। ८८ ॥ गभपतनाच हेतु अनंत ।। तेणें 
भये आति चिंता कारेतात ।॥। नवमास होतां भसवत।। बहूदुःख 
सोशित मायबाप ॥ ८० || नव ग्रहांतून विरुद्ध एक दोन ।॥ 
सवं ग्रह अनुकूळ असा काण उत्यन्न ॥ यास्तव माता पिता 
एकांती बसून | करती राजादन विरुद्धग्रह चिता ।९०॥ बाळक 
उदास होऊन त्यजीत स्तन । तव दाघे मिळून करती रुदन॥ 
अशी चिता करितां गेळें कांहीं दिन ॥तंव देत उगवती नवीन 
सूक्ष्म ।९१॥ बहु वाळक मरती निघतां दंत ॥ त्या चिते- 
करून माता पिता दुःखी हांत ॥ व्यथनें बाळक शुप्क होतां 
निश्चित । मग चोहोटा पाहून टाकीत:उतारा ॥ ९२॥ कोळी 
भंगी म्ठॅच्छ चांभाराकडून ॥ श्रेष्ठ द्विज झाडणी करिती पूर्ण 
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॥ सय्यद बाजा फकीर जाण ॥ हात जोडून करिती नमन 
अधीरत्वें ॥ ९३॥ ज्यास हिंदू कधीं न मानिती | त्यास पुत्र- 
हेतुर्त्वे इष्ट मानिती । भेरव भूतास नाना नवस करती ॥ 
स्मज्ञानीं बळी देती गिभाडादिकां ॥ ९४ ॥ चमक डमरू 
स्वग्नहीं वाजविती ।। कर जोडून प्रजितां न लाजती || आणीक 
यंत्रे जीं निश्चिती ॥ लिहून ताईतीं बांधिती पुत्रकेठीं | ९५ ॥ 
निजकुळीं एक अच्युतपूज न।!काणी स्वमांत नस्मरती अन्य | 
तो कुळनेम पुत्रास्तव देत त्यागून ॥ जशी न्यभिचारिणी जाय 
जथे तेथें ॥ ९६ ।। आणीक जेव्हां देवी निघ लागती | तेव्हां 
मातापित्यांस [चिता निश्चिती ॥ स्नान क्रिया त्यजून मालिन 
राहाती ॥ परम देव मानिती गदभपें ॥ ९७॥ हे माते आतां 
फिरवील गा माझी ॥ चारा घार्लानतुझे गदेभासी ॥ असे बो- 
ळून चणे घती आटीशीं । विनेति करून गदेभाशी चारिती 
॥ ९८ ॥ असें अनंत दुःखेंकरून शिशुपाळलन ॥ तरुणहोइईतो 
अनेक दुःखें होती जाण ॥ त्यांत पुत्रास आयुप्य असतां न्यून ।। 
पावत मरण कोटी उपाय करतां ।। ९९ ॥ मग माता पिता 
मस्तक पिटिती ।। आपणास दोन अनाथ मानिती । रात्रेदिबस 
हाय हाय करून रडती ॥ व्यथे जन्म गेला ह्मणती घिक्‌ धिक्‌ 
॥ १०० | पुत्र मरणाचे जे कां दःख होत ॥ तं पत्रवेत जाणे 
धुत्रहीन न जाणत ॥ जिवंत अमून जाला तारुण्यवंत । 
मग स्रीचे लागत भरणपापणाज्ली ॥ १ ॥ जींहीं अनेक यर्त्ने- 
करून केलं पालन | त्यांशीं जल देतां संकट मानी पूणे ॥ 
रात्रीं शेजेदरी खरी शिकवीत जाण ।। तंब मायबाप मजलागून 
गांजिताती ॥ १०२॥ जो सत्पुत्र तो प्रातःकाळीं उठत ॥ दुरू 
नच मातापित्यांस नमन करित । मातापितरांजवळी यार्वे 
इच्छित ॥ तेव्हां दाष्टे न करीत सन्मुख ॥ १०२ ॥ जो कुपुन 
तो मातःकाळीं उठून | शिव्यासमान अनंत बोलत वचन | वेगळा 
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राहात घरचे धन घेऊन ॥ तत्‌ शरीराहदून न देत अन्य कांही 

'॥१२४॥ पुनः कधीं न घेत त्यांचा समाचार ॥ रात्रंदिवस 
यत्न करून भरीत स्रियचं उदर ॥ उसास टाकीत देखून माता- 
पितर ॥ या प्रकार निरंतर पुत्र दुःखदाता || १०५ ॥ असा वि: 
चार करून पाहात ।। पुत्र सदां निश्चित दुःखदाता ।॥। जे पुत्रा- 
पासून सुख दाच्छिती तत्वतां ॥ ते होत सवेथा मूर्खाशरोमणी 
॥ १०६॥ आतां स्री पुत्र त्यजून इच्छी जो धन! त्याचे मुखीं 
पडे मृत्तिका पूण | धन संपादन रक्षण व्ययनाशन ॥ चहूं 
प्रकारंकरून होत दुःखमूळ । १०७॥ जा बहु धन जोडू 
इच्छित | तो कोव्यवधि करीत अनथे ॥ जाति धर्म कुळधमे 
त्वारेत । सवेही त्यागीत धनमाप्तीशीं । १०८॥ तत्रापि भाग्या- 
वांचून न मिळे धन । मिळाले तं रस्षितां केश दारूण) खा्चितां 
सरेल ही चिता रात्रंदिन । नाश होतां अनत दुःख पे ॥१०९॥ 
असं सदां मनास दुःख देत धन | त्या धनास इच्छिती ते धिक 
जन ॥ एवं स्री पत्र धन दुःखदाती जाणून त्याची ममता 
पूर्ण त्यागी भळू॥। ११०॥ भळू गेला एकांतवनांत । चित्ती 
शांति पावला यथायुक्त || नूतन संधान झाला जो निश्चित । 
तेणे शकला सकळ हत्तांत पे॥ १११॥ मग अश्ली चिता उप- 
जली मनीं ॥ कीं भळे जिवंत आहे वनीं । असं राजा ऐकेल 
श्रवणी । किंवा कोणे दिनीं भेटल त्याची ॥११२॥ तेव्हां आह्मी 
सवे होऊं अनत ॥ मग राजा आह्यांस दंडीलळ निश्चित ॥ या- 
स्तव विचार करून सांगावे त्वरित ॥ कीं भे झाला भूत प्रचंड 
यें॥ ११२॥ परस्पर असा विचार करून मनी ॥ सभेशीं गरेळ 
समस्न मिळोनी ॥ मग सवे सांगती रायालागूनी ॥ भछं भूत 
होऊाने बर्नी विचरत ॥!१४॥ सवीगास राख लावित पूर्ण ॥ 
भेटतां जो त्यास करील भाषण ॥ त्याशी मारीत त्वरेकरून !। 
पळती त्यास देखून ते वांचती पे ॥ ११५॥ राजा कून असा 
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निश्चय करीत ॥ कीं भछ मरून झाला भूत ॥ सत्य मिथ्या 
कांहीं न विचारीत ॥ प्रमादकरून अचेत झाला || ११६॥ मर्ग 
कागे एके दिवशीं भूपाते ॥ मूगयेशीं जात वनाप्रति॥ जथं 
गिरीस घनउक्ष असती । बह परगराज वसती तथे प्रवेशला 
॥ ११७ ॥ तंव तप करीत तरुतळवटीं ॥ भू निजप्धान 
पाहिला दृष्टी ॥ पाहातांचि पळाला उठाउठी ॥ भृतभय 
पोटीं मातून दुःखदाते ॥ ११८॥ भळू मेळा आणि 
झाला भूत ॥ हें वाक्य असत्य शसतां सत्य मानीत ।॥ 
स्वनेत्र पाहात असतां जिवंत ॥ मानून भूत पळाला 
राजा ॥। ११९ ॥ तसे दृतवाचाचे वचन ऐकून कानीं ।॥ 
अज्ञानी विश्वास मानीळ मना ॥ ब्रह्म अद्रतज्ञान हातांही अंतः 

करणी ।। परी यथाथ मनीं न थारेची ॥ २०८ ॥ भदवचन 
विश्वासकरून ॥ एकती ज काणी अजान ॥। ते सदां दुःख 
भोगिती पूण ।॥। नव्ह ब्रह्मज्ञान कदापि ल्यांशीं ॥ १२१ ॥ या- 
स्तव जो कोणी भेदवचन ॥ एरन असत्य मानील जाण ॥ 
तेव्हां त्यास होईल त्रह्मक्षान । महावाक्येंकरून सत्य पे ॥१२२॥ 
शिष्या एकिळी जरी भेटवाता ॥ तरी मिथ्या जाण नरक- 
साधनता ।। त्याचे प्रतिपादक सव मिथ्या तत्वतां ॥ ते विमुख 
सर्वथा पुरुपार्थांच्ी ॥। १२२ ॥ त्यांचा संग कधी न कॉज ॥ 
संग झालिय) वचन न एकिज ।॥। एकिल तरी ऐकतांच त्या- 
गिजे॥ म्लब्छबचनवत्‌ जाणिजे त वचन ।।१२४॥| जर मिथ्या 
आहेत देशिक वेद | तर कसा करतील भवदुः'खच्छेद ।। आतां 
त्याच उत्तर एक विशद । मिथ्या दुःखच्छेद मिथ्यानंच हात 
पें॥ १२५॥ जर वद गुरू असावे सत्य !! तर तेण मिथ्या 
भवदःख नाहीं नासत ।। याविषयीं ऐक दृष्टांत ॥ तुझा संदेह 
निश्चित नासे जण ॥ १२६ ॥ जसा स्वगोमध्यं इंद्र सुरपाति ॥ 
तसा प्रबळ मतापी एक भूपती ॥ त्याचे भीमासम ग्र बहु 
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असती !। तयाची शिबिरं असती चदुंकड ॥ १२७ । महा 
योदे निजशस्त्रांसहित ॥ सहखावाये उभे असती दारांत ॥ 
मंदिरांत देवडीपा्ी उभे बहुत ।। कोशमुक्त खद्‌ग घऊन हातीं 
॥ १२९८ ॥ उंच महालांत निद्रामेदिर।॥ तेथे पुष्पशेजे निजला 
नृपवर ।। पक्षीही तेथं न पावे सत्वर | आणिकाचा संचार केचा 
तेथे ॥ ॥१२९ ॥ तेथ भूपाते असं पाहात स्वझ ॥ कां कोल्हा 
येऊन धरीत चरण ।। राजा सोडवृं दात त्यापासून ।। तंव 
चरणनाडी पूणे धरिली तणे ॥ १२० ॥ तेव्हां राजा बहुत 
हाका मारीत । कोल्हा मारी असा कोणी आहे निश्चित ॥ जे 
योद्ध उभ हाते राजहारांत ॥। न कळ किचित त्यास साह्य 
कोणी । १३१९ | मग राजान दंड घेऊन निज करीं ॥ स्वतांच 
मारिला त्याचे शिरीं । दंड लागतां अंत झाला ते अवसरीं । 
देत निघाळे सत्वरी पायांतनी ॥ १२२९ । नपचरणीं तीत्र 
[गळे दंत ।। तणं लंगडत चाल मार्गोत | मग काठी घेऊनि- 
यां हस्तांत | पावला त्वारेत वेद्यग्रहीं ॥ १३३॥ त्यास ह्मणे 
मळमपट्री ययावी अशी | चरणघाय त्वरित भरील निश्रयंद्ची ।। 
मग तो वेच बोलत भूपनीशीं । मलमपट्टी मजपाशी तयार 
नाहीं ॥२४॥ जर तू एक पैसा देशील मजपाते॥ तरी तयार 
करून देतो तुजमाति ॥ तेव काठी टेकीत उलटला भूपाति ॥ 
कवडी देण्याप्राते जवळी नाहीं ॥१२३५॥ फिरला माघारी बह 
शोक करीत । हझणे दुव्याविना कोण एकेळ हचांत । जर मी 
असतों धानेक भाग्यवंत || तर घरा येता धांवत वेद्य हा १२६॥ 
निःप्रयोजन कंगाल जाणून । त्यक्त रोगीवत टाठिलें मजला- 
गून ॥ मग ह्मणे कांही दोष न द्यावा यालागून ॥ स्वार्थांबां 
चून कोणी न करती प्रीति ॥ १२७॥ माता पिता स्री बंधु 
सुत | स्त्राथास्व सवे प्रीति करतात । स्वाथसिंद्धि न पावतां 
निश्चित ॥ दृष्टीने न पाहात तयाशी । १९८ ॥ ज्यावांचून एक 
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घटिका न राहात ॥ किंचित्‌ वियोग होतां अतिदुःख मानीत ।॥। 
जेव्हां त्याशी पहाती हारांत ॥ तेव्हां मिळती सेज आलिंगा- 
वया । १२९ ॥ त्यास कुष्ठ होतां प्रारूधेकरून। पाणी श्िरपे 
सवीगांतून ।॥ त्याच्या अंगाळ्या जाती झडून ॥ भणभणीत 
मुख पूर्ण माशांनीं ॥ (४०॥ मग सवे प्रिय बोलती त्यालागूनी 
॥ मर पापिया कां जिवंत अझूनी ॥ ज्यास पहातां तृति न- 
व्हती नयनीं ॥ त्यास वमनवत्‌ ग्लानी मानिती ॥ १४१ ॥ जो 
खीचे हृदयीं पति लागत ।। क्षणमात्र पृथक्‌ करून इच्छित ॥ 
ती त्याचे अंगावरचा वारा चुकवीत ॥ लागतां वस्र लावीत 
नाकाशी 1 १०२ ॥ ज्यास माता पिता घती ओटींत ॥ ते 
त्यास कांहीं देतां होती संकोचित । वंधू ज प्रीतीनें आलिं- 
गित ॥ ते बोलतां आढ देत जवनिकापं ॥ १४२॥ असें सवे 
जग स्वार्थी पूर्ण ॥ स्वाथावांचून मिय न कोणाचा कोण ॥ 
विधीने स्वाथा याग्य न केळे मजलागून ॥ म्हणुन मलमपट्टी 
ने दिधली येण । १४४ ॥ असं चितितां एक मुनि भेटला 
त्यास ॥ तेणे ओपधी देतां घावदुःख गळ निःशष ।॥ भूपाति 
निद्रेहन येतां जागृतीस ॥ घावदुःसख मुनि दृष्टीस न दिसेची 
॥१४५॥ किप्या हा सांगितळा तुज दृष्टांत | जाण मिथ्यानेच 
मिथ्या नासत ॥ जव्हां राजा मिथ्या दुःख हाता देखत ॥ ते- 
हां कांहीं काय न करीत सत्य समदाय पे ॥ १४६ ॥ 
टीका:--- सवे वाक्यांचा सारांश असा कीं ससारदुःस्व मिथ्या आहे हझ१- 
णून तन्निवृत्ति होण्याच साधन वेद गुरु मिथ्याच पहिजे. मिथ्यात्वनिवृत्ती- 
विषयीं सत्यसाधना ची अपेक्षा नाही आणि सत्यसाधनान मिथ्यात्वाचा नाश 
होणें नाहीं. जेव्हां स्वमामध्ये मिथ्या कोल्हा राजासमीप प्राप्त झाला, तेव्हां 
राजाने हाका मारून महत्शसत्रघारी योध्यांस पाचारिले. परंतु कोर्णांच राजास 
साह्य केळ नाहीं. तेव्हा ते वेळीं राजान मिथ्या दंर्डकरूनच त्याचा नाश 
केळा, आणि राजास मिथ्या क्षत झाले ते काळीं कोणत्या सत्यंबेद्याचा उपयोग 
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झाळा नाहीं. आणि. जेव्हां राजापाशी एक पेसा वैद्याने मागेतला तेव्हां सत्म- 
द्रव्याची भांडारे राजाजवळ असतां त्यांतून एक पेक्षाचाही राजास उपबोग 
झाला नाहीं. किंतु मिथ्या वैद्याने मिथ्या ओषध देऊन मिथ्या दुःखाचा नाश 
केला. या प्रकारेंकरून स्वम सवीना अनुभवसिद्ध आहे. जागृत पदार्थाचा 
स्वभामध्ये कोणास कधींही उ . गोग होत नाहीं. तर्से मिथ्या संसारदुःखाचा 
नाश मिथ्या वेदगुरूंनीं होतो. सत्य वेद गुरू अपोक्षत नको. आतां जसा 
मिथ्या मृगजळेंकरून तृषेचा नाश होत नाहीं तसा मिथ्या बेदगुरूपासून 
संसारदुःखाचा नाश होत नाही. आणि मिथ्या वेद गुरू मानून त्यांपासून 
जर संसारदुःखनाश॒ अंगीकरावा तर मृगजळेकरूनही तषेचा नाश झाला 
पाहिजे. हौ शंका शिप्यान केली होती तेचं समाधान सांगतो. 
॥ मू. ओं. ।। 

यद्यपि मिथ्या मगजळकरून । कोणाची तुषा न होत हरण॥ 

तत्रापे हा दृष्टांत विषम पूण । दाहामाजीं सत्ता भित्न पाहे 

तू॥॥ १४७॥ 

टीका:--यद्यपि मिथ्या मृगजळेकरून तृषा हरण होत नाहीं, आणि जर 
मिथ्या गुरुवेदांपासून दुःखनाश स्वीकाराळ तर मृगजळेकरून तृषेचा नाश्व 
झाला पाहिजे, आणि तृपेचा नाश होत नाहीं, तसा मिथ्या गुरुबेदांपासून 
संसाराचा नाश घडत नाहीं. तथापि हा तुझा दृष्टांत विषम आहे. कारण कीं 
*मृगजळाचा आणि तृषेच्या सत्तेचा भेद आह, तो तूं विचारपूर्वक पहा. 

॥ मू. ओ. ॥ 

भवदुःख गुरूबेदांची समसत्ता ॥ ह्मणून गुरुवद करती भवच्छेट 

तत्त्वतां | आपआपणांत ज्यांची समानसत्त॥ त्यांची साधक 

बाधकता जाणावी ।। १४८ ॥ 

टीकाः--भवदुःख आणि गुरुवद यांची समसत्ता हणजे एकसत्ता आहे. 
झणून गुरुबेदांपासून भवदुःखाचा नाश होतो. ज्यांची आपआपणांत समसत्ता 
असते त्यांची आपआपणांत साधकबाधकता होते. जज्ली ग्रृतिका व घट यांची 
समसत्ता आहे, झणून मृत्तिका घटाची साधक आहे. अभि व काष्ठाची समसत्ता 
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आहे, तेथे आम्े काष्ठाचा बाधक आहे. साधक हणजे कारण बाधक ह्मणजे 
नाशक, मृगजळाची आणि तृषेची समसत्ता नाहीं, ह्मणून मृगजळ तृषेचें बाघक 
नाहीं. या स्थानीं हे रहस्य आहे कीं चतन्याची पारमार्थीक सत्ता आहे आगि 
चैतन्याहून भिन्ञ मिथ्या पदाथाची द्रिप्रकार सत्ता आहे. एक व्यावहारिक, 
दुसरी प्रातिभासिक. त्यांत ज्याचा ब्रह्मज्ञानावांचून बाध होत नाहीं, किंतु त्रह्म- 
ज्ञानंकरूनच बाध होतो त्याची व्यावहारिक सत्ता ह्णावी. ती व्यावहारिक 
सत्ता इंश्वरसृष्टीचे ठायीं आहे. कारण कीं दहेंद्रियादिक प्रपंच जी ईश्वरसृष्टि 
तिचा ब्रह्मज्ञानावांचून बाध होत नाहीं. केवल तरह्मज्ञानंकरूनच बाध होतो. 
यद्यपि इश्वरसृष्ट पदार्थाचा ब्रह्मज्ञानावांचून नाश होतो, तथापि त्रक्मज्ञानावां- 
चून बाध होत नाहीं. अपरोक्ष मिथ्या निश्चयाचं नाम बाध आहे. तो अप- 
रोक्ष मिथ्या निश्चय इश्वरसृष्ट पदार्थाचे ठायीं त्रह्मज्ञानाहून पूर्वी कोणासच होत 
नाहीं. त्र्मज्ञानानंतरच होतो. हणून मूलअविद्येचे कार्य जी जागृतपदा्थ 
इेश्वरसृष्टि तिची व्यावह।रिक सत्ता आहे. जन्ममरण बंधमोक्षादि व्यवहाराची 
सिद्धि करणार जी सत्ता ती व्यावहारिक सत्ता हझणावी, आणि ब्रक्ज्ञानावांचन 
ज्याचा बाध होतो त्याची प्रातभासिक सत्ता ह्णावी. जसा जह्मज्ञानावांचून 
शुक्तिरज्वादिकांच्या जॉनिंकरून रुपं सपोदिकांचा बाध होतो, हणून प्रातिभा- 
पिक सत्ता झणावी, प्रातिभासिक ह्मणजे प्रतीतिमात्र, सत्ता झणज होणे. ती 
प्रातिभासिक़ सत्ता हमणावी. मूळ अविद्येचे काय रुपं इत्यादिकांची प्रतीति- 
मात्रच होणे आहे; हणून त्यांची प्रातिभासिक सत्ता आहे. ज्याचा तीन कालां- 
मध्यें बाथ होत नाहीं त्यास परमार्थ सत्ता हणतात. चेतन्याचा बाध कधींही 
होत नाहीं, हझगून परमाथसत्ता चेतन्याची आहे. एवं वेदगुरु आणि संसार- 
दुःख या उभबतांची एक व्यवहारसत्ता होण्यास्तव आपआपणांत समसत्ता 
आहे. या कारणास्तव मिथ्या वेदगुरूंपासून मिथ्या भवदुःखाचा नाश घडतो. 
आणि क्षुधा पिपासा प्राणाचे धमे अहित, प्राण आणि त्यांचे धमीचा जह्ज्ञा- 
नावांचून बाध होत नाहीं, झणून तृषेची व्यावहारिक सत्ता अहि. मृगजळा- 
दिकांचा त्रक्ज्ञानावांचूनही तत्तत्‌अधिष्ठानज्ञानेकरून बाघ होण्यास्तव मृगज- 
ळाची प्रातिभासिक सत्ता आहे. या कारणास्तव तृषेची आणि मुगजळार्च 


समसत्ता न होण्यास्तव मृगजळकरून तृषेचा नाश होत नाहीं. बा प्रकॉरे- 
करून द्राष्टांताचे ठायीं बाधक वेदगुरु आणि बाव्य संसारदुःख त्यांची एक- 
सत्ता आहे, आगि दृष्टांताचे ठायीं मृगजळ आणि तृषा यांच्या सत्तेचा भेद 
आहे, हाणून दृष्टात विषम ह्मणजे द्राष्टांतासमान नाहीं 

शिष्यउ० ।॥ ॥ मू. ओ. ॥ 

त्रह्माहन मिथ्या सव बालतां।। त्यांचा भद हेतुकां राखितां॥ 

मज संदेह उपजळा तत्वतां ॥ करावा त्याचा आतां नाच 

पें1। १४९ ॥ 

टीका !---ह प्रभो, ब्रह्माहन मिज्ञ आपण सवे मिथ्या म्हणतां, त्या मिथ्या 
पदाथीमध्यं शुक्ति रुपं रज्जुसपादिकांचा जद्मज्ञानाबांचूनही बाध आणि संसार- 
दुःखाचा जरह्मज्ञानानंतर बाध हा भेद कोणत्या हेतूकरून राखित आहां. 

गुरुरु० ॥ ॥ मू. ओ. ॥ 

सवे अविद्याकार्य मिथ्याभूत॥ त्यामध्यें किंचितही नाहीं सत्य ॥ 

जे ज्याच्या अज्ञानंकरून उपजत ।॥ तं लाच्या ह्रानंकरून बा- 

धित होतपें॥ १५० ॥ 

टीकाः---हे शिप्य, यद्यपि ब्रह्माहन भिन्न सकल अविद्येचें कार्य आहे 
म्हणून मिथ्या आहि, त्यामध्ये किंचितही सत्य नाहीं, परंतु त्याच्या भेदाचे 
हेच कारण कीं जे ज्याच्या अज्ञानंकरून उत्पन्न हात तं तशज्ञानंकरूनच 
बाधित होतं. गुक्तिरज्वादिकाच्या अज्ञानंकरून रुपंसपोदि उत्पन्न होतात तं 
तज्ज्ञानंकरून बाधित होतात आणि ब्रह्माच्या अज्ञानकरून जो उत्पन्न जन्म 
मरणादिसंसार तो त्रक्मज्ञानंकरून बाधित हातो 

शिष्यउ० ।। ॥ मू. ओ. | 

हे भगवन त्रह्माज्ञानेंकरून । जो हा उपजत संसार पूर्ण ॥ तो 

तो होत कोणत्या क्रमे करून ॥। त्याचा विचार पूर्ण सांगा 

मज ॥ १५१ ॥ अथे स्पष्टच आहे. 

गुरुरू० । ॥ मू. ऑ. | 

जसे स्वम क्रमावांचून होत । तसे श्रर्मकरून मिथ्या जग भा- 
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कत ॥ त्याचा क्रम जो जाणू इच्च्ति ॥ तेण मृगजळीं वर भि- 
जवूस पिळावे 1 १५२॥ अथे स्पष्टच आहे. 
॥ मू. ओ।॥ 

उपनिषदांमध्ये बहु परकारकरून ॥ जगदुत्पत्ति वणिली पूणे ॥ 

त्याचा अभिमाय हाच जाण ॥ कीं चेतन्याहून भिन्न असार 

चें॥ १५३॥ 

टीका!---यद्यांपे उपनिषदांमध्ये जगदुत्पत्ति अनेक प्रकारंकरून बोलि- 
ली ती अशी कीं, छांदाग्यामध्य सत्रूप परमात्म्यापासून अभि जल पुथिवी 
क्रमंकरून तीन भूतांची उत्पत्ति बोलिली, आणि तैत्तिराये|पनिषदामध्य आकाश 
वायु अम्नि जल पुश्वी कगेंकरून पांच भूतांची उत्पात्ते बोलिली, आणि को- 
ठे सर्वांची परमेश्वरच उत्पात्ति करतो, या प्रकारें क्रमावांचूनही उत्पत्ति बोलिली 
आहे; तथापि वेदामर्ध्ये अनेक प्रकारची जगदुत्पत्ति बोलेली, याचा हा अमि- 
प्राय आहे कीं जगतू मिथ्या आहे. जर जगत्‌ कांही पदाथ असता तर त्याची 
उत्पत्ति अनेक प्रकारकरून वद न बोलता, अनेक प्रकारंकरून जगदुत्पत्ति 
बोलिली ह्षणून जगदुत्पत्ति प्रतिपादनाविषय्री वेदाचा आभेप्राय नाही, किंतु 
जगत्‌ निषेधद्वारा अद्वेत ब्रह्म जाणावे हणून ब्रह्मस्वरूपी मिथ्या जगताचा आ- 
रोप केला. यास दृष्टांत सांगता, जसा विनोदानिमित्त दारूचा हम्ती उडविण्या- 
कारेतां केला, त्याचे कानपुच्छादि वांकडे असतील ते नीट करण्याकारेतां यत्न 
करीत नाहीं, तसं अद्वत अद्मज्ञानानिमित्त प्रपंचाचा निषेध करण्याकरतां प्रपं- 
चाचा आरोप केला आहे. या कारणास्तव वेदानं प्रपचाचा उत्पत्तिक्रम एक रूप 
सांगण्याकरतां यत्न केला नाहीं. प्रपंचाची उत्पात्ते वेदान एकरूप बोलिली 
नाहीं, झणून हें कळते कीं वेदाचा आभेप्राय प्रपंचनिषेधाविषयीं आहे, तदुत्प- 
त्तीविषयीं आभिप्राय नाहीं. आणि सूत्रकार भाष्यकारांनी द्वितीय अध्यायामध्ये 
उत्पत्ति कथन करणाऱ्या श्रातिवचनांचा विरोध निवत्त करून जो एकरूपक- 
रून तेतिरीयश्रुत्यनुसार उत्मत्तिविषयीं सर्वे उपनिषदांचा आर्मप्राय बोलिला 
तो मंद जिज्ञासुनिमित्त बोलिला. कारण कीं उत्पति वाक्याचा पूर्वी बोलिला 
जो आभेपमराय तो न जाणून उपनिषदांमध्ये नानाप्रकारे जगदुस्पातति वर्णिली हे 
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पाहून उपनिषदांचा आपआपणांत विरोध आहे अशी आंति भुमुक्षस होईळ 
झणून ती निवृत्त करण्याकरतां सर्व उपनिषदांचे ठायीं एकर्पॅकरून जग- 
दुत्पात्ति प्रतिपादनप्रकार बोलिला. आणि ज्यास जरह्मविचारेकरून यथाथ ज्ञान 
होत नाहीं, त्यास ल्यचितनानोामत्त उत्पातिक्रम बोलिला आहे. ज्याक्रमें 
करून उत्पाति बोलिली त्याहून विपरीत क्रमेकरून लय चिंतन करावा. त्या 
लयार्चतनंकरून अद्वैत ब्रह्माचेठायीं बुद्धि खित होते. तो लयार्चंतनमकार 
पैंचीकरणामध्यं वार्तिककार सुरे्वराचायीने कथिला आहे, 'तोच प्रकार संक्षेषे- 
करून वर्णन करतो. शुद्धजह्मापासून जगदुत्पात्ते होत नाहीं, कारण कीं शुद्ध- 
जह्म असंग आहे आणि अक्रिय आहे, किंतु मायाविशिष्ट जो इश्वर त्यापास- 
सून जगताची उत्पाते होते, झणून माया आणि इंधराच स्वरूप मतिपादन 
करतो. 
॥म. ओ.॥ 

जीवईश भेदहीन ।। जें चेतन्यम्वरूप शुद्ध पूर्णे || तदाभित 

माया असे जाण॥ तिची लक्षणं संपूण सांगतां एक ॥२५४॥ 

अनादि आणि अंतवान|| सतासताहून विलक्षण! असें मायेचे 

स्वरूप त्‌॑ जाण॥ तिलाच अविद्या अज्ञान बोलती पे ॥१५५ ॥ 

आणि जें सामान्य चेतन्य ।। त तियशीं न विरांधी साधक 

पूर्णे ॥ विराधी हत्ति अथवा वृत्यरूढचतन्य ॥ तंच तिये 

[ण बाधक ॥ १५६॥। त्या मायेमध्य आभास होत ॥ जो 

अधिष्ठानसह मीलित ॥ तो सवज्ञ इंभ्वर निश्चित ॥ हेतु होत 

जगदुत्पत्तीचा ॥ १५७ ॥ 

रीका:---जीव इंश्वर भेदरहित जं शुद्ध चतन्य त्याच्या आश्रित माया 
आहे. ती माया अनादि हणजे आदिरहित आहे. आदि नाम उतपत्तीर्चे आहे 
आणि जर माय! उत्पन्नवान्‌ झणावी तर मायेची उत्पात प्रपंचापासूुन अथवा. 
जीबेशचेतन्यापासून किंवा शुद्धचेतन्यापासून झणावी, त्यांत प्रपेचापासून मा- 
येची उत्पाते झणावी तर प्रपंच मायाकाये आहे, झणून पुत्रापासून वित्याची 
उत्पत्तिवत्‌ मानावी ढागेळ, आणि जीवेश चेतन्यापासून मायोत्पति झणावी तर 
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ीवईश्वरत्व मायाकार्य आहे. हणून प्रथम मायेची सिद्धि झाल्यावांचून जीवे- 
श्वराचे स्वरूप आसद्ध आहे. याकरतां जविचेतन्य अथवा इश्चेतन्यापासून 
मायोत्पाते संभवत नाहीं. श॒द्भचतन्यापासून मानावी तर तें असंग अक्रिय निर्वि- 
कार आहे; म्हणून त्यापासून मायोत्पत्ति ह्ृटली तर तें विकारी होईल आणि त्या 
शुद्धवैतन्यापासूनच मायोत्पत्ति मानिली तर मोक्षद्शेचे ठायीं माया पुनः उत्पन्न 
होईल,मग मोक्ष साधने निप्फल होताल.या प्रकारकरून माया उत्पत्तिराहित आहे, 
झणून अनादि आहे. आणि अंतवान्‌ आहे. ज्ञानंकरून मायेचा अंत होतो. आणि 
सतासताहून विलक्षण आदे, ज्याचा तीन काळीही बाध होत नाहीं ते सत्‌ झणतात. 
अस तर चेतन्य आहे. माया ज्ञानकरून बाधित होते, हणून सताहून विलक्षण 
आहे. ज्याची तिन्ही कालीं प्रतीति होत नाहीं त॑शशद्ांग आकाशपुष्पादि 
असत्‌ हणतात. माय व मायाकाये ज्ञानाहून पूर्वी तिन्ही अवस्थेंत प्रतीत होतं. 
मी अज्ञानी त्रह्माशी जाणत नाहीं अशी जागृतीमध्ये माया प्रतीत होते. स्व- 
माचे ठायीं नाना पदार्थ प्रतीत होतात त्यांचे उपादान कारण माया आहे. आणि 
सुषुप्तयनंतर अज्ञानाला अशी स्मृति होते की मी सुखंकरून नेजला होता, 
कांहीं जाणत नव्हतो. ती म्मति अज्ञात वम्तूची होत नाहीं, ह्मणून सुपुर्पाचे ठायीं 
अज्ञानांचे भान आहे. ते अज्ञान व माया एकच आहे, त्याचा भद नाही. या 
ग्रकारेकरून तिन्ही अवस्थांचे ठायी मायेची प्रतींति होते, हणून असतांहून 
विलक्षण आहे. या प्रकारेकरून सत्‌ असताहून विलक्षण जी माया तिचं 
कार्यही सतासताहून विलक्षण आहे. सतासताहन विलक्षणासच अद्वैतामध्यं मि- 
थ्या हणतात, आणि अनिवेचनीय झणतात. यास्तव माया व तिचें कार्य 
त्यापासून द्रेताचो सिद्धि होत नाही. कारण कीं जसे चेतन्य सत्रूप आहे 
तसे माया व तिचं कार्य सत्रूप होईल तर द्वैत होइल. ती मावा व तिर्चे 
कार्य सतासताहून विलक्षण होण्यास्तव मिथ्या आहे. मिथ्यापदार्थैकरून दैत 
होत नाहीं, जसे स्वझाचे पदार्थे मिथ्या आहेत, त्यांपासून द्वैत होत नाही. 
र्जीवईश्वरविभागरहित शुद्धजह्याश्रेत माया आहे, आणि शुद्धत्रह्मासच आच्छा- 
दन करते, जसा ग्रृहाभरित अंधकार ग्रृहाश्ी आच्छादन करतो. या पक्षास 
कपाश्रय स्वविषय पक्ष झणतात. स्व हणजे आुद्ध ज्रश्च आश्रय आणि स्व 


तरंग पांचक, १३३ 


झणजे शुद्धञनझ्मासच विषय हणजे मायेकरून आच्छादित आहे, संक्षेपशारीरक 
विवरण वेदांतमुक्तावली अद्वेतासाद्वे आदि मेथकारांनी स्वाश्रय स्वविषयच 
अज्ञान अंगीकारलं आहे, आणि वाचस्पर्ताचे हं मत आहे कीं अज्ञान जीबा- 
श्रेत आहे. आणि न्रह्मास विषय करते. मी अज्ञानी अह्म जाणत नाहीं; या 
प्रतीतीकरून मो शब्दाचा अर्थ जीव, अज्ञानी असं ह्ाटल्याने अज्ञानाचे 
आश्रयभान होत आणि ब्रह्म जाणत नाहीं यणंकरून अज्ञानाचा विषय ब्रह्म 
प्रतीत होते. या प्रकोरकरून अज्ञान जीवाश्रित आगि ब्रह्मास विपय हणजे 
आच्छादन करते. त अज्ञान एक नाही किंतु अनंत आहे. कारण कीं जर एक 
अज्ञान मानेल तर एक अज्ञानाची एकाच्या ज्ञानापासून निवृत्ति झाली असतां 
अन्याला अज्ञान आणि त्याचं कार्य संसार प्रतीत न झाला पार्रिजे, जर असे 
हणेल को आजपावेता काणास ज्ञान झालं नाही, तर पुढेही काणास ज्ञान 
होणार नाहीं. यास्तव श्रवणादिक साधनं निप्फळ होतीळ. या कारणास्तव 
अनंत जीवाशम्रित अज्ञान अनंत आहे. अनंत जीवांचं अनंत. अज्ञान तणे- 
करून कोल्यित इंध्वर अनंत आणि ब्रह्माड अनंत ज्या जीवास ज्ञान हाते त्याचं 
अज्ञान, इंधर, ब्रह्मांड, यांची निवृत्त होत. ज्यास ज्ञान होत नाहीं त्यास बध 
राहतो. हे वाचस्पतीचं मत सम्यक नाही. कारण कीं इंश्रर जीवाच्या अज्ञार्न- 
करून कल्पित आहे हे बोलणें श्रृतिग्मतीहून विरुद्ध आहे. इश्वर अनंत आणि 
ओऔवजीवांमध्ये सृष्टीचा भेद हेंही विरुद्ध आहे. ह्मणून नाना अज्ञान मानणें 
असंगत आहे आणि नाना अज्ञान मानून ईश्वर आणि सृष्टि एक मानील 
तरीही ह घडत नाहीं. कारण की जीव इश्वर प्रपंच अज्ञानकल्पित आहे आणि 
अनंत अज्ञान मानील तर एकक अज्ञान कल्पित जीवाच्या परी इश्वर आणि 
प्रपंचही अर्नंत होतील, याम्तवच वाचम्पतीनं अनंत इश्वर आणि अनंत 
सृष्टि बोलली आहे. आतां अज्ञान एक आहे हेंही मत सम्यक्‌ आहे. आणि 
त॑ एक अज्ञानही जीवाश्रित नाहीं, किंतु शुद्धजह्माश्रेत आहे. कारण कीं जीव- 
भाव अज्ञानाचे कार्य आहे, तं अज्ञान स्वतंत्र कधीही राहात नाहीं. क्षणून 
निराश्रय अज्ञानंकरून तर जीवभाव घडत नाहीं. प्रथम कोणाश्रित अज्ञान अ- 
सावे तेव्हां अज्ञानाचे काय जीवभाव व्हाबा; जीवाच्या परी इंश्ररही अज्ञानाचे कार्ब 
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आहि त्याच्या आश्रितही अज्ञ न नाहीं, किंतु शुद्धनह्याश्रेत अनादि अज्ञान आहे. 
अनादि जेचितन्य आणि अज्ञान त्यांचा संबंधही अनादि आहे. चेतन्य अज्ञानाच्या 
अनादि संबंर्धेकरून जीवभाव ईश्वरभावही अनादि आहे. परंतु जीवभाव 
आणि ईश्वरभाव अज्ञानाधीन आहे, म्हणून अज्ञानांचं काये बोलिलें आहे. 
यद्यपि मी अज्ञानी आहे येणकरून जीवाश्रित अज्ञान प्रतीत होते, तथापि 
शुद्धत्रत्माश्रित ज॑ अज्ञान त्याचा जीवास मी अज्ञानी आहें हा अभिमान 
होतो, आणि जीव अज्ञानाचे काय आहे याम्तव अज्ञानाचं अधिष्ठान जीव 
घडत नाहीं. किंतु छाद्धत्नक्मच अज्ञानाचे अधिष्ठान आहे. ]ाद्ध ब्रत्म अवि- 
ष्ठांनाश्रित जे अज्ञान तं त्या ब्रक्मासच आच्छादन करते. त्यानं तर मी अज्ञानी 
आहि या प्रकारेकरून अज्ञानाभिमानी आश्रय जीव होतो. याप्रकारकरून स्वा- 
श्रयस्वविषय अज्ञान आहे. तं अज्ञान यद्यपि एक आहे. आणि ज्ञानकरून नि- 
वृत्त होतं, परंतु ज्या अंत करणाचेठायी ज्ञान होतं त्या अंत'करणावाटिछन चेतन्या- 
चे ठायी स्थित जो अज्ञानांश त्याची निवृत्ति जञानंकरून हाते, तोच मुक्त होतो. 
ज्या अंत 'करणाचेठायी ज्ञान होत नाही तेथ अज्ञानांश राहता, आणि बंधही 
राहातो. या प्रकारकरून एक अज्ञानयक्षाचेठायीं बंधमोक्षन्यवहार घडतो 
आणि कोणास वाचस्पतीच्या रीतीकरून नाना अज्ञानवादबुद्धीच्याठायी 
प्रवेश होतो तर तोही अद्वेतज्ञानाचाच उपाय आहे, त्याच्या खंडणाबिषयीं 
कांहीं आम्ह नाही. ज्या प्रकोरकरून जिज्ञासूला अंद्वेतबोध होईल तश्री 
बुद्धीची स्थिति करावी. शुद्धज्नह्माश्रेत जी माया तिठाच अविद्या व अज्ञान 
म्हणतात. अचित्यशक्ति आणि यक्तीचे सहन करीत नाहीं म्हणून माया 
म्हणतात. विद्येकरून नाश होतो म्हणून अविद्या म्हणतात. स्वरूपार्चे आच्छा 
दुून करते म्हणून अज्ञान म्हणतात.ज्या चैतन्याश्रेत राहते, त॑ सामान्य चेत- 
न्य तिर्च विरोधी नाहीं, किंतु सामान्य चेतन्य मायेचे साधक आहे. सत्ता 
स्फुरण देत आहे, आणि वृत्तीमध्ये आरूढ म्हणजे स्थित ज॑ चैतन्य अथर्वा 
चैतन्यसहित वृत्ति तिची विरोधी जाणावी. याप्रकारे तीन ओव्यांनीं मायेचे 
स्वरूप कथिले. आतां चतुथे ओवीकरून ईश्वराचे स्वरूप कथन करतो. ]द्ध 
सेत्वगुणसहित माया आणि भायाअधिष्ठान चैतन्य, मायेमध्ये आभास, 
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तिन्ही मिळून इश्वर म्हणतात. तो ईश्वर सवेश आहे. तोच जगताचा हेतु 
म्हणजे कारण आहे. ते कारण दोन प्रकारच आहे. एक उपादांन कारण आणि 
एक निमित्त कारण. ज्याचा का्योमर्ध्ये मवेश असतो आणि ज्यावांचून का- 
योची स्थिति होत नाहीं ते उपादानकारण हणावे. जसा घटस्वरूपांत मृत्ति- 
केचा प्रवेश आहे, आणि मत्तिकेवांचून घटाची स्थिति नाहीं, म्हणून मृत्तिका 
घटारचे उपादान कारण म्हणाव. आणि ज्याचा कायोमध्य्रे प्रवेश नसन कायी 
हून भिन्न असतो आणि कार्याचा कत्ती आणि त्याच्या नाशास्तव कार्याचा 
नाश होत नाहीं, त निमित्त कारण म्हणावे. जसा कुलालाचा घरांत प्रवेश 
नाहीं. आणि घटाहून मित्न असून घटकती आहे, आणि त्याच्या नाशैकरून 
घटाचा नाश नाहीं म्हणन घटाचा निमित्त कारंण कुलाळ आहे. आतां 
जगताचे उपादान आणि निमित्त कारण एक ईश्वरच आहे. जसा ऊणे- 
नाभि, जाळ्याप्रत उपादान कारण व निमित्त कारण आहे. आणिक 
जर असं हणाल कीं ऊणनाभीचं जड झारीर जाळ्यास उपादान कारण 
आणि तत शरीरांतगेत चेतन्य भाग निमित्त कारण आहे. हणून एक इश्वरा- 
स निमित्त व उपादान कार ण मानण्याविषयीं दृष्टांत नाही. तर ऊणनाभी. 
च्या परी ईश्वरार्चे शरीर जड माया जगताचे उपादान कारण आणि चैतन्ब- 
भाग निमित्त कारण आहे. ह्मणून एक इश्वर जगताचे उपादान कारण व 
निमित्त कारण आहे. त्याविषयी ऊणणनाभीचा दृष्टांत आगि मुख्य दृष्टांत 
स्वभञाचा आहे. ज्या काळीं जीवांचे कर्म फल देण्यास सन्मुख होत ताही, 
तेव्हां मलय आणि जीचांच कर्मे फळ देण्यास सन्मुख होतं, तेव्हां सृष्टि होते. 
या प्रकोरकरून जीव कर्माच्या आधीन सृष्टि आहे- हणून जीवार्चे स्वरूप 
कथितो. १ 
॥ मू. आ. ॥ 
माळेन सत्व अज्ञानांत । जो चेतन्याचा आभास होत । 

अधिष्ठानसंयुक्ततजीव निश्चित ॥। तो आक्षा करीत कम- 

फलाची ॥ (पट ॥ 

टीकाः--जो रजतमसुगार्चे नियमन करतो तो गुद्धसत्वगुण म्हणतात, 


शडे विचारसागर 


आजि रज तमयुणाच्या स्वाधीन होतो तो म्लान सत्वगुण म्हणतात. -स्वा 
भंलिनसत्वगुण सहित अज्ञान अश्यामध्य जो चेतन्याचा आभास आणि अज्ञान 
आणि त्याचें अधिष्ठान कूटस्थ तिन्ही मिळून जीव म्हणतात तो जीव कमेकत्ती 
आणि कर्मफलाशेचा कतो आहे. त्या जीवाच्या कमीनुसार उंच निच भोग- 
निमित्त इश्वरसृष्टि रचित आहे; म्हणून इंश्वराच्या ठायीं विषमदृष्टि आणि कूर- 
ता नाहीं, आणि जर असे म्हणाळ कीं संवोहून प्रथम जी सृष्टि तिच्याहून 
पूर्वी कर्म नाहीं आणि प्रथम सृष्टीमध्ये उंचनीच शरीर आणि भोग, ईश्वराने 
रचिले म्हणुन इश्वर विषमदृष्टिे आहे हे घडत नाहीं. कारण कीं संसार 
अनादि आहि. उत्तरोत्तर सप्टीच्या ठायी पूव पूव सृष्टीचे कम हेतु आहि. 
सवोहून प्रथम कांहीच सृष्टि नाही यास्तव इंश्वराच्या ठायीं दोप नाहीं. 
॥ मू. आ. ॥ 

॥ जीवांच्या पवबकमानुसार जाण| इथ्वराशीं इच्छा हात पूण ।॥ 
॥ कीं जीवाली भोग व्हावया लागू | सृष्टि समन करावी! १५९ ॥ 
॥ प्रथम पंचमहाभूत उत्पन्नकरीत | नभ वायु तेज जल भामे निश्चित 
॥ शब्द स्पर रूप रस गंध ह गुण होत । क्रमसहित यथायोग्य ॥१६०॥ 
॥ भूतांच्या मीलित सत्वांशापासून । हाते झाळें अंतःकरण ।। 

मीलित रजोशापासून । पंच प्राणझालेपें १६१ 
1 पृथक भूतसत्वांशापामून । पंच ज्ञानेंद्रिये झाळीं जाण ॥ 
॥ त्याच कमे रजोशंकरून । कमेद्रिये पूण होतीं झाळीं ॥ १६२ ॥ 

टीकाः-- जेव्हां जीवांचे कम भाग देण्यास उदासीन होतं तेव्हां प्रलय 
होता. त्या प्रल्याचेठायीं सव पदाथांचा संस्कार मायेमध्ये राहातो म्हणून 
जीवांचे जे करम शेष राहात तच सूः्म होऊन मायेमध्ये राहात, जेव्हां कर्म 
भोग देण्याला सन्मुख होते तेव्हां इथ्ररास इच्छा होते की जीवांच्या भोगा- 
निमित्त जगत्‌ उत्पन्न कराव. अशा! इंथ्रेरेच्छेस्तव माया तमोगुणप्रधान होते. 
त्या तमोगुणप्रधान मायेपासून नभ वायु तेज जल भूमि हीं पेचभूते उतपन्न 
होतात. त्या भूतांच्या ठ.यी क्रमॅकरून शब्दादि पेंच गुण उत्पन्न होतात. 
मायेपासून शब्द्सदित आकाश उत्पन्न झारे, झणून आकाद्याचे ठायी शब्द्र 
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गुण आहे. आणि आकाशापासून वायूची उत्पत्ति झणून वायूचे ठायीं आका- 
शाचा गुण शब्द, स्वताचा गुण स्पर्श आहे. वायूपासून तेजाची उत्पाचे झ्य- 
णून तेजाचे ठायीं आकाशाचा शब्द, वायूचा स्पर्श, स्वताचा रूपगुण आहे. 
तेजापासून जळाची उत्पत्ति हणून तेजाचे ठायीं आकाशाचा शब्द, वायूचा 
स्पर्ष, तेजाचे रूप, स्वताचा रसगुण आहे. जळापासून प्रथ्वीची उत्पातते झणून 
पृथ्वीचे ठायीं आकाशाचा शब्द, वायूचा स्पर्ष, तेजाचे रूप, जळाचा रस 
स्वताचा गंध गुण आहे. अकाह्याचे ठायीं प्रतिध्वनिेरूप शब्द आहे. वायूचे 
ठायीं श्ीशीशब्द शीतउप्णातिरिक्त स्पर्श आहे. तेजाचे ठायीं भुकभुकशब्द 
उप्णस्पर्श प्रकाशमान रूप आहे. जळाचे ठायीं बुलबुठ॒शब्द शीतस्प्श गुकु- 
रूप मधुर रस आहे. क्षारतादि एथ्वीसंबंधकरून जलाचे ठायीं प्रतीत होतात. 
पृथ्वीचे ठायीं कटाकटा शब्द कठोण स्पर्श नीलपितादि रूप, मधुराम्लादि 
रस, सुगधटगधगंध, आहे. या प्रकारंकरून आकाशाचे ठायीं एक, वायूचठाबीं 
दोन, तेजाचे ठायीं तीन, जलाचे ठायीं चार, पूर्थ्वांचे ठायीं पांच गुण आहेत. 
त्यामध्ये एक एक आपला आह. जे अन्य ते कारणाचे आहेत, आणि सर्वी- 
चे मूळकारण इश्वर आहे. त्यामध्ये माया आणि चैतन्य दोन भाग अहित. 
मिथ्यापणा मायेचा आणि सत्तास्फॉर्त चेतन्याची सब भूतांमध्य आहे. आत! 
भूतांच्या मीलितसत्वगुणांशापासून अंतःकरण उत्पन्न झालं. अंत:करण ज्ञाना- 
चा हेतु आहे, आणि ज्ञानाची उत्पत्ति सत्वगुणापासून आहे, ह्मणून अंतःक- 
रण भूतांच्या सत्वगुणाचें कार्य आहे. आगि पंच भूतांचे कार्य पंच ज्ञानाद्रिये 
त्या सर्वाचं साह्य आहे, या कारणास्तव पंच भूतांच्या मीलळित सत्वगुणापासून 
अंतःकरणाची उत्पात्ते बोलिली. अंत: झणजे देहाचे आंत करण ह्मणजे ज्ञानार्चे 
साधन, झणून अंतःकरण झणतात. भूतांच्या सत्वगणार्चे कार्य आहे, हणून 
अंतःकरणास सत्वही झणतात. अंतःकरणाचा जो परिणाम ती वृत्ते हणतात. 
ती अंतःकरणाची वृत्ति चार प्रकारची आहे. निश्चय करणारी वृत्ति बुद्धे, 
संकल्पविकल्पवृत्ते मन, विंताबृात्ते चित्त, अहं अश्ली अभिमानवृति अहंकार 
झणतात. पंच भूतांच्या मीलित रजागुणांशापासून प्राणांची उत्पत्ति आहे. ते 


प्राण स्थान व क्रियाभेदकरून पांच प्रकारचे आहेत. ज्यार्चे हृदयस्थान आणि 
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ती. १-4 विवारसागर, 


क्षुषापिपासा क्रिया तो प्राण क्षणतात. ज्यार्च गुदस्थान मलुमूत्रक्षरण किवा 
लो अपान हणतात. ज्याचे नामिस्थान भुक्तपीतानजल, बोग्य सम करतो 
तो समान झणतात. ज्याचे कंठस्थान आणि श्वासक्रिया तो उदान हणतात. 
ज्याचे सव शरीरस्थान आणि सर्वे संधिरसमेलन क्रिया तो व्यान झणतात. 
आणीक कोणी नाग कूम ककल देवदत्त धनंजय पेच प्राण अधिक झणतात. 
र निमिप्योन्मेष शिंक जांभई मृत शरीर फुगविणे ह्या त्यांच्या क्रिया झण- 
तात; आणि पथिव्यादिकांच्या पृथक्‌ पथक्‌ रजोशापासून यांची उत्पत्ति मान- 
तात. तद्वतच प्राणादिकांचीही एथिव्यादिकांच्या पुथक्‌ रजोशापासून उत्पत्ति 
मानतात. मीलित रजाशापासून नाहीं. परंतु अद्वेतसिद्धांतामध्य ही प्रक्रिवा 
नाहीं. कारण का विद्यारण्यस्वामीनं आणि पंचोकरणगम्रंथामध्य वार्तिककारान सूक्ष्म 
शरीरांत आणि पेचकोश्यांमध्य नागकूमादिकां्च ग्रहण केलं नाहीं. आणि त्यांणी 
पंच प्राणांची उत्पत्तिही भूतांच्या मीलित रजोगुणांश्ञापासून बोलिली आहे, 
झणुन एकेक रजोगुणांशापासून प्राणादिकांची उत्पात्ते कथन असंगत आहे. 
आणि सूक्ष्मडारीरामध्ये नागकूमादिकांचे ग्रहण असंगत आहे. पंच प्राणांचच 
सूक्ष्मशरीराचठायी ग्रहण आहे. प्राण बिक्षेपरूप आहेत आणि विद्षेपस्वभाव 
रजोगुणाचा आहे, ह्मणून भूतांच्या रजोगुणांश्यापासून प्राणांची उत्पातते बोलिली. 
आतां एकेक भृतांच्या सत्वगणांशापातून ज्ञानंद्रिये झाली आणि एकेक रजो- 
गुणांश्ञापासून एकेक कर्मेंद्रिये झाठी. आकाहाच्या सत्वगुणांशापासून श्रोत्र, 
व्ययूच्या सत्वगुणांक्यापासून त्वचा, तेजाच्या सत्वगुणांश्ञापासून नेत, जलाच्या 
सत्वगुणांगरापासून रसना, प्रथिवीच्या सत्वगुणांशापासून प्राणद्रिय हीं पांच 
इंद्रिये ज्ञानाची साधने आहेत, हणून ज्ञानंद्रिये झणतात. आणि ज्ञान सत्व- 
शुणापासून होतं, या कारणास्तव भूतांच्या सत्वगुणापासून उत्पाते बोलिली. 
श्रोत्रेद्रिय आकाशाच्या गुणाचे ग्रहण करतं, झणून श्रोत्रेद्रियाची आकाशाषा- 
सून उत्पात्ति बोठिली. तसेच ज्या भूताच्या गुणाचे जं इंद्रिय अहण करतं त्या 
भूतापासून त्या इंद्रियाची उत्पत्ति बोलिली. आतां आकाजाच्या रजोयुणांचा- 
पासून वाकू, वायूच्या रजोगुणांशापासून पाणी, तेजाच्या रजागुणांक्यापासून 
पाद, जलाच्या रजोगुणांशापासून उपस्थ, पृथ्वीच्या रजोगुणांशापासून गुर्दे&- 
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यांची उत्पाति झाली. हीं पांच इंद्रिय क्रियेची साधनं आहेत, म्हणून कर्मेद्रि- 
ब॑ म्हणताहेत. कर्म नाम क्रिबेचे आहे. नित्या रजोगुणापासून होते, म्हणून 
सूतांच्या रजागुणांशापासून त्यांची उत्पत्ति बोलिली. 
| ॥। मू, आं. 1 
अपंचीकृतभू्त तत्कार्य पूण । हीं इतकीं सूक्ष्म साष्टि त॑ जाण ॥ 
पेचीकृत भूतांपासून उत्पन्न । स्थूलन्रह्मांड जाण झालेंपें। १६३॥ 
स्थूल सूकम आणि कारण । यांमध्ये पंचकाश असती पूर्ण ॥ 

मुंजादिाषिका न्यायेकरून । आत्मा भिन्न विवेक जाणपें॥१६४॥ 

टीका!-:--अपंचीकृत भूत आणि त्यांचे काये अंतःकरण पंचप्राण पंच ज्ञानेद्रि- 
र्ये पेच कर्मेद्रिये हीं इतकीं सूक्ष्मसृष्टि म्हणतात. सूक्ष्म सृष्टीचं ज्ञान इंद्रिर्ये- 
करून होत नाहीं. नेलनासिकादिक गोलक तर इंद्रियांना विषय होतात, परंतु 
त्या गोलकांत स्थित जीं इंद्रिय तीं कोणाच्याच इंद्रियांना विषय नाहींत.आतां 
सूक्ष्म सृष्टीच्यानंतर इं धरेच्छकरून स्थूल साष्टिनेमित्त भूतांचे पंचीकरण होतें 
झाले. त॑ पंचीकरण द्विविध आहे. त्यांत प्रथम प्रकार सांगता. प्रत्येक भूतांचे 
समान दोन भाग प्रथम झाले. नंतर प्रत्येक भूतांच्या अधे भागांचे चार भाग 
होऊन जो प्रत्येक भूतांचा अधे भाग होता त्यांत ते चार भाग मिळते झाले. 
ते असे की, आकाशांनं स्वतः आपला अध भाग सोडून वाय्वादि चार भूतांत 
मिळते झालं. तद्वत्‌ वायूर्न स्वतः अधे भाग सोडून . आकाशयादि चार भूतांत 
मिळतं झालं. याप्रमाणें सवे भूतांनीं स्वताचा भाग सोडून अन्य जीं चार 
भूतं त्यांत मिळतीं झालीं. येणकरून स्वतांचा अधे भाग आणि अन्याचे चार 
अष्टमांश मिळून पुनः पूर्ण होऊन एकेकांत पांच भूतांचे एकत्व झालें, म्हणून 
यास पैचीकरण म्हणतात. आतां दुसरा प्रकार सांगर्ता. एकेक भूतांचे दोन 
दोन भाग झाले. ते असे कीं, एक भांग चार अंशांचा आणि दुसरा भाग 
पांच अंशांचा. या प्रकारंकरून न्यूनाधिक दोन भाग झाले. त्यामध्यं सर्वाचे 
अधिक भागय जश्याचे तसेच राहिले आणि न्यून जे पैच भाग त्यांच्या प्रत्ये. 
काचे पंच पेच भाग करून अधिक भागाच ठायीं मिळाले. ते आपणासहित 
आपल्या भागांत ।मिळाळे म्हणून आपले एकविस अंश आणि अन्याचे चार 
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अंश एकत्र झाले, झणून पॅचीकरण ह्मणतात. या प्रकारे दोन प्रकारची 
पंचीकरण बोलिली आहेत. एकेका भूतामध्ये पांच पांच भूर्त मिळाली त्यांच 
नाम पंचीकरण झणतात. ज्याचे पंचीकरण केलं त्यास पैचीकृत म्हणतात. 
या पंचीकृत भूतांपासून इंद्रियांना विषय असं स्थूल ब्रह्मांड झाल. त्या जह्यां- 
डांतर्गत भूर्लोक, भुवर्लाक, स्वलोक, महलोक, जनलोक, तपोलोक, सत्यलोक 
हीं सात भुवन. ऐार्थर्बांपासून ऊध्वे झालीं. अतल, सुतल, पाताळ, वितल 
रसातल, तठातल, महातल, हीं सप्त भुवनं अधः झालीं. त्या चतुदेक्ञ लोकां- 
चे ठायीं जीवन भोग्य योग्य अन्नादिक आणि भोगाचे स्थान देव मनुप्य प- 
श्वादि स्थूल शरीरें झालीं. हं संक्षपकरून सृष्टीचे निरूपण केलं ,आणि माया- 
कार्याचें विस्त!रकरून निरूपण केलें तर कोटी जह्मदेवांच्या आयुप्यकरूनही 
मायाळृत पदाथ निरूपणाचा अंत होणें नाहीं, हं वाल्मीका नं अनेक इातेहार्स- 
करून वासिष्ठामध्ये निरूपण केलं आहे. यामर्ध्ये झणजे स्थूल सूक्ष्म माया- 
कार्यात तीन शरीरं आणि पंचकोश आहेत, आुद्धसत्वगुणासहित माया ईश्वराचे 
कारण शरीर आणि मलिन सत्वगुणासहित अविद्यांथ जीवाचे कारण शरीर 
आहे. उत्तर शरीराचं आरंभक असं पंच सूक्ष्म भूत॑ मन, बुद्दे, चित्त अहं- 
कार पेच प्राण पंच कर्मेद्रियं पेच ज्ञानेंद्रिये जीवाचं सूक्ष्म शरीर म्हणावे आणि 
सवे जीवांची सूक्ष्म शरीरं मिळून ईश्वराचे सूक्ष्म शरीर ह्मणावें. संपूर्ण स्थूल 
जह्मांड ईश्वराचे स्थूळ शरीर आहे. आणि जौवाचे व्यष्टिस्थूळ शरीर प्रसिद्ध- 
च॒ आहे. या तीन शरीरांत पंच कोश आहेत, कारण शरीर आनंदमय कोश 
म्हणतात. विज्ञानमय, मनोमय, प्राणमय, तीन कोश सूक्ष्म शरीरामध्ये आहेत. 
पंचज्ञानेंद्रिये आणि निश्वयरूप अंतःकरणाची छदृतति बुद्धि विज्ञानमय कोश 
झणतात. पंच ज्ञानेंद्रिये आणि संकल्पविकल्प अंतःकरणाची वृत्ति मन मनो- 
मय कोश झणतात. पंच प्राण आणि पंचकर्मेद्रिये प्राणमय को झणतात. स्थूल 
शरीर अन्नमय कोश झणतात. या प्रकारंकरून तीन शररारांमर्घ्येच पेच कोश्च आहेत 
ईश्वरशरीरामध्य ईश्वराचे कोश आणि जीवरारीरामध्यें जीवाचे कोश्च आहेत. पेच 
कोश आत्मस्वरूपाच्छादन करतात झणून यांस कोश हणतात. अनेक मंदमती पु- 
रुष पंच कोशांमध्ये जे अनात्म पदार्थ आहेत त्यांतून कोणी-एकास आत्मा मानून 
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मुरूय साक्षी आत्मस्वरूपाहन विमुख राहतात, तेच सांगता. कित्येक पामर 
पिरोचनमतानुसारी स्थूल शरीर अन्नमयकोद्यासच आत्मा म्हणतात. आणि, जासे 
बोलतात कीं ज्याचे ठायी अहंबुद्धि होते तोच आत्मा म्हणावा. ती अँडचाः 
स्थूल शरीराचे ठायीं आहे. मी मनुप्य मी जाह्मण आहे, अशी प्रतीति सीना 
होते आगि मनुष्यत्व ब्राह्मणत्व स्थूळ शरीराचे ठायीं आहे, म्हणून स्थूल शरीरच 
अहंबुद्धीचा विषय होण्यास्तव आत्मा आहे. किंवा ज्याचे ठायीं मुख्य प्रीते 
असते तो आत्मा आहे. स्त्री पुत्रादिक स्थूळ शरीराशी अनुकूल असतात 
म्हणून त्यांचे ठायीं प्रीति होते. आणि स्थूळ शरीराशी अनुकूल होत नाहींत 
म्हणून प्रीति होत नाहीं. ज्याकरतां अन्य पदार्थांचे ठायीं प्रीति होते 
मुख्य प्रीति स्थूळ शरीराचे ठायीं आहे, म्हणून स्थूल शरीरच आत्मा आहे, 
त्यास वर भूषण अंजन मज्जन नानाविध भोजन श्रंगार पोषण हाच परम 
पुरुषाथ आहे. हा असुर स्वामी विरोचनाचा सिद्धांत आहे. आर्णांक कोणी 
अस म्हणतात कीं स्थूल शरीर आत्मा नाहीं, किंतु स्थूल शरीरामध्ये ज्याच्या 
असण्याने जीवनव्यवहार होतो आणि ज्याच्या नसण्याने मरणव्यवहार होतो 
तो आत्मा स्थूळ शरीराहून भिन्न आहे. जीवन मरण इंद्रियाधीन आहे. जो 
कालपर्यंत शरीरामध्ये इंद्रिय असतील ता. कालपयेत जीवन आहे. जेव्हां 
कोणी इंद्रिय नसेळ तर मरण म्हणतात. आणि मी पाहाता मी ऐकता मी 
बोलतो या प्रकारंकरून अहंबद्धिही इंद्रियांचे ठायीं होते, म्हणून इंद्रेयेंच 
आत्मा आहेत. आणीक हिरिण्यगर्भोपासक प्राणच आत्मा म्हणतात. त्याविष- 
यीं याक्ते बोलतात कीं जेव्हां मरणकालीं मूच्छा होते तेव्हां त्याचे संबंधी 
पुत्रादिक प्राणशेष आहे तांपर्थत जीवन जाणतात आणि प्राणशेष नसेल तर 
मरण जाणतात, किंवा शरीराचे ठायीं नेत्रहंद्रेय नसेल तर अंधत्व, श्रोत्रावांचून 
यांधैरत्व, वाणीवांचुन मूकत्व, एवं ज॑ इंद्रिय नसेळ ततज्यापारावांचून व्र- 
कड सवे शरीर स्थित राहतं आणि प्राणावांचून तर्क्षणांच म्ेतासम भयंकर 
होऊन शरीर पडते. आणि मी पाहातो मी ऐकतो या प्रतीतिकरूनही इंद्रि- 
यांहून मिज्ञ आत्मा सिद्ध आहे. कारण कीं जर नेत्रस्वरूप मी पाहता, श्रवण- 
स्वरूप मी ऐकतो अशी प्रतीति होईल तर इंद्रियरूप आत्मा सेद्ध होईल. 
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किंतु मी नेत्रवान्‌ पाहाता, श्रोत्रवान्‌ मी ऐकता अश्ली प्रंतीति होण्यास्तंथ 
शँद्रियांहुन मित्रच आत्मा आहि, आणि सुपुपीमध्ये सर्व इंद्रियांचा अमावद 
आहे, परंतु प्राण असतात, तेणेकरून जीवनव्यवहार होतो. म्हणून जीवन 
मरण इंद्रियाधीन नाही, आणि स्थूल शरीराचा आणि प्राणाचा जो वियोग 
तें भरण म्हणतात, म्हणून जीवनर्मरण प्राणार्धीन आहे, तोच आत्मा आहे. 
अन्य कोणी असे म्हणतात कीं, प्राण जड घटवतू अनात्मा आहि म्हणुन मन 
आत्मा आहे. कारण बंध मोक्ष मनाधीन आहेत विषयांचे ठायीं आसक्त जे मन तंबंध 
नाचा हेतु आणि विषयवासनारहित मन मोक्षाचा हेतु आहे आणि मनसंबंधासतवच 
इंद्रिये ज्ञानाचे हेतू आहेत. मनसंबंधावांचून इंद्रियांना ज्ञान होत नाहीं. म्हणून 
सर्वे व्यवहाराचा हेतु मन आहे, तोच आत्मा आहे. आणीक क्षणिक विज्ञान- 
वादी बौद्ध अंस म्हणतात कीं मनाचा व्यापार बुद्धीच अधीन आहे. कारण 
कीं बुद्धीचाच आकार मन होते. म्हणून क्षणिक विज्ञानरूप बुद्धीच आत्मा 
आहे. मन आत्मा नाहीं. हा त्यांचा अभिप्राय आहे कीं संपूर्ण पदाथ विज्ञाना- 
चेच आकार आहेत. तं विज्ञान प्रकादरूप आहे, आणि क्षणामध्ये विज्ञा- 
नाची उत्पत्ति व नाश होतो. पूव विज्ञानासमान अन्य विज्ञानाची उत्पत्ति 
झाली असतां पूर्व विज्ञानाचा नाश होतो. तशी तृतीय विज्ञानाची उत्पत्ति 
आणि द्वितीय विज्ञानाचा नाश, चतुथोची उत्पत्ति तृतीयाचा नाश होतो. या 
प्रकारे नदीप्रवाहाच्यापरी विज्ञानाची धारा आहे. ती विज्ञानाची धारा दोन 
प्रकारची आहे. एक आलय व दुसरी प्रवृत्ति. त्यांत अहं अहं अशी विज्ञान- 
धारा तीच आलयविज्ञानधारा म्हणतात, तीच बुद्धिही म्हणतात. हा घट 
आहे, हे शरीर आहे, या विज्ञानधारेस प्रवृत्तिविज्ञानधारा म्हणतात. आल- 
यविज्ञानधारेपासून म्रवृत्तिविज्ञानधारेची उत्पत्ति होते. मनांचं स्वरूप मवृत्ति- 
विज्ञानधारेमध्ये आहे हणून आल्यविज्ञानधारारूप बुद्धि तिर्चे कार्य विज्ञान- 
घारा आहे झणून ती बुद्धिच आत्मा आहे. आलयविज्ञानधारेचेठायी प्रवृत्ति 

विज्ञानधारेच्या बाधर्चितनेंकरून निर्विशेष क्षणिक विज्ञानधारेची स्थितीच 
त्यांच्या मती मोक्ष आहे. या प्रकारंकरून विज्ञानवादी बुद्धीसच क्षणिकरूप 
आणि स्वयेप्रकाशरूप कल्पना करून आत्मा म्हणतात. आणि पूृर्वमीमांसक 
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वार्तिककार भट्ट हे म्हणतात कीं विदुलतेचे परी क्षायिकरूप आत्मा नाही, 
किंतु त्थिरस्वरूप आत्मा जडस्वबरूप आणि चेतन्यस्वरूप आहे. ह्वा त्यांचा 
अमिभाय आहे कीं सुपुस्तीहून जागृत पुरुष अस हणतो कीं मी जड होऊन 
निजर्ला होतो हणून आत्मा उउरूप आहे, आणि जी जागृतींत स्मृति होते 
ती अज्ञात विषयाची होत नादी, हणून सुदुप्तीमरध्ये आत्मस्वरूपाहून मि 
अन्य ज्ञानाचे साधन नाहीं, हणून स्मृतीचा हेतु सुषुपीमध्ये जे शञान ते 
आत्म्याचे स्वरूपच आहे. या प्रकारंकरून खद्योताचे परी आत्मा प्रकाझ 
आणि भप्रकाशरूप आहे. ज्ञानरूप आहे झणून प्रकाशरूप आणि जड आहे 
झणून अप्रकाशरूप आह. तो प्रकाशरूप आणि अप्रकाश्रूप आनंदमय कोश 
आहे, कारण कीं सुपुप्तीमध्य चेतन्य आभाससाहेत जे अज्ञान त्यास आनं- 
दमय कोश म्हणतात. तेथें आभास प्रकाशरूप आणि अज्ञान अमकाश्लरूप 
आहे, म्हणून भट्टमतामध्ये आनंदमय कोशच आत्मा आहे. आर्णाक शून्य- 
वादी बौद्ध असं झणतात की आत्मा निरंश आहे, हणून एका आत्म्याशी 
प्रकाशरूप आणि अमकाशरूप बोलणे संभवत नाहीं. आणि खद्योताचा तर 
एक अंद्य प्रकाशरूप आहे आणि दुसरा अंश अभकाशरूप आहे. तद्वत्‌ अंश्र- 
रहित आत्म्याचेठायी उभयरूप बोलणं असंगत आहे. म्हणून उभयरूप 
सिद्धीकारेतां आत्मा अंशसहित मानावा लागेल. जे अंशवान्‌ पदार्थ घटादिक 
ते उत्पतिनाशवान्‌ आहेत. तसा आत्माही अंद्नसहित होण्यास्तब 
उत्पत्तिनाशवान्‌ मानावा लागेल, जे उत्पत्तिनाशवान्‌ असतात ते उत्पत्तीहन 
पूर्नबी आशि नाशानेतर असत्‌ असतात. जे आदिअंतामध्य असत्‌ असतात 
ते मध्येही सत्‌ होत नाहींत, किंतु मध्येही असतच असतात, झणून आत्मा 
असतरूप आहे. तर्स आत्म्याहून मिन्नही संपूर्ण पदार्थ उत्पत्तिनाज्ञवान्‌ आहेत 
झणून असतरूप अहित. या प्रकारंकरून आत्मा आणि अनात्मा समग्र वस्तु 
असत्‌ होण्यास्तव शून्यच परमतत्त्व आहे, हे शून्यबादी माध्यमिक बोद्धाचे 
मत आहे. तेही अज्ञानरूप आनंदमय कोशाचे मतिपादन करतात, कारण क्रीं 
अज्ञान तीन रूपंकळून मततीत होते. अद्वेतशाजसंस्काररहित जे त्यांस तर 
ज़ग्रवूपप्रिणाम अस अज्ञान सत्य मत्तीत होते. आणि अँद्वेतद्याखानुसार युक्ते- 
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निपुण पंडितांना अज्ञान व तत्कार्य जगत्‌ सतासताहून विलक्षण अनि्वेचनीय- 
रूप प्रतीत होते. ज्ञाननिष्ठेस म्राप्त जो जीवनमुक्त विद्वान्‌ त्यास का्येसहित 
अज्ञान तुच्छरूप प्रतीत होते. तुच्छ असत्‌ शून्य हे तीन शब्द एकाच 
अ्थांचे वाचक आहेत. या प्रकारकरून जीवन्मुक्तास तुच्छरूप ज॑ प्रतीत 
होतं अज्ञान त्याचे ठायीं मोहित शून्यवादी परमपुरुषाथे जाणत नाहींत, 
किंतु तुच्छरूप आनंदमय कोशयच आत्मा झणतात. आणि पूर्वेमीमांसेचा एक- 
देशी प्रभाकर आणि नेय्याथेक अस झणतात कीं आत्मा शून्यरूप नाहीं, 
कारण कीं जो शुन्यरूप आत्मा मानतो त्यास असं पुतावे कीं शून्यरूपाचा 
त्यानं अनुभव केला आहे किंवा नाहीं, जर असं हणेळ कीं शून्यरूपाचा अनु- 
भव केला नाहीं, तर शून्य नाहीं हं सिद्ध होतं, आणि जर असं झणेल कीं 
शून्याचा अनुभव कला,तर ज्याने शून्याचा अनुभव केला, तो आत्मा शून्या- 
हून विलक्षण सिद्ध होतो. या प्रकारंकरून शून्याहून विलक्षण आत्मा आहे. 
त्याचे ठायीं मनसंयोगेंकरून ज्ञान होतं, त्या ज्ञानगुणास्तव आत्मा चैतन्य 
झणतात, आणे म्वरूपंकरून आत्मा जड आह. तरस सुख दुःख इच्छा द्वेष 
प्रयत्न धमाधमोदि गुण आत्म्याचे ठायीं आहेत. त्यांच्या मताचे ठायींही 
आनेदमय कोशच आत्मा आहे. आणि विज्ञानमय कोद्याचे ठायीं जी बुद्धि 
आहे, ती आत्म्याचा ज्ञानगुण झणदात. कारण कीं आनेदमय कोद्याचे ठायी 
चैतन्य गूढ आहे. विवेकहीनास प्रतीत होत नाहीं, आणि प्रभाकर व नैय्या> 
यिक आत्म्यास सुपुप्तीचे ठायी ज्ञानहीन मानून स्वरूपंकरून जड मानतात, . 
झणून गूढचेतन्य आनंदमय कोशाचे ठायींही त्यांना आत्मम्रांति आहे, आणि 
हृदयाचे ठायीं आत्मस्वरूप ज ज्ञान त्यास नित्य मानित नाहींत. किंतु अनित्य 
ज्ञान मानतात. तं अनित्य ज्ञान सिद्धांतामध्ये अंतःकरणाची वृत्ति बुद्धिरूप आहे. 
या प्रकारंकरून पभाकरनेय्यायिकमतांचे ठायीं आनंदमयकोश आत्मा आहे. 
साणि बुद्धि त्याचा गुण आहे. हं त्यांचे मत सम्यक्‌ नाहीं, कारण कीं ज्ञानाहून भिन्न 
जडवस्तु जे धटादिक ते अनित्य आहेत, तसा आत्माही ज्ञानस्वरूप नाहीं तर घटादि 
काचे परी जड होण्यास्तव अनित्य होईल, जर आत्मा अनित्य मानावा तर मोक्ष- 
साधनं निष्फळ होतील. या मरकारकरून वेदांतवाक्याचे ठायीं विश्रासहीन 
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अनेक बहिसुख पंचकोशांतील कोणी एक पदार्थ आत्मा मानतात, आणि 
मुख्य आत्मा साक्षीस्वरूप जाणत नाहींत. यास्तव अन्नमयादिक आत्म्याचे 
आच्छादक होण्यास्तव कोश म्हणतात, जसे जीवाचे पंचकाश जीवाचे यथाथ 
स्वरूपसाक्षीशी आच्छादन करतात तसेच इंश्वराचे समष्टि पंच कोश इंश्वरा. 
च्या यथार्थस्वरूपाधीं आच्छादन करतात. कारण कीं इश्वराचं यथाथ स्वरूप 
तर तत्पदारचे लक्ष्य आहे, त्यास त्यागून कोणी मायारूप आनंदमय कोश- 
बोरीष्ट जो अंतयामी तत्पदवाच्य त्यासच परमतत्त्व म्हणतात. तर्सेच हिरण्य- 
गर्भ वैश्वानर विष्णु अह्मा शिव गणेश देवी सूयोदि कुद्दालळक अश्वत्थ अक 
वेशपर्यत पदाथीचे ठायीं परमात्मआंति करतात. यद्यापे सय पदाथीमध्ये लक्ष्य 
भाग परमात्म्याहन भिन्न नाही तथापि त्यात्या उपाधिसहित जे परमात्मा मानतात 
ती त्यांना आंति आहे. या प्रकारकरून पंचकोशांनीं आवृत जे जीवेश्वराचे 
परमार्थ स्वरूप त्यास विमुख होऊन देहादिकांचे ठायीं आत्मभ्रांति करून पाप- 
पुण्यकर्म करतात. आणि अंतयोमी आदिकरून वंशपर्यंत ईश्वररूप मानून 
आराधना करून सुख इच्छितात. जश्या उपाधीर्चे आराधन करतात तदनुसारच 
त्यांना फळें होतात.कारण कीं सूक्ष्म स्थूल प्रपंच सर्द ईश्वराच्या तीन शरीरांतगत 
आहि. त्यामध्ये उपासनानुसार फल सवीपासून होते. परंतु अद्मज्ञानावांचून 
मोक्ष होत नाहीं. जर मोक्षाची इच्छा होईल तर र्ववकॅकरून जीवेश्वरस्वरू- 
पाशी पंचकाशांहून पथक्‌ जाणावे. यास दृष्टांत मुंजादे म्हणजे तुणबिशेष, 
आणि इंषिका म्हणजे कोमल गभ हे एकत्र आहेत. त्यांचं युक्तीकरून पृथ- 
कृत्व करावें म्हणजे वरच्या म्थूल पत्राचा परित्याग करून कोमल गर्भे अहण 
करावा. तसें विवेकॅकरून जीवेश्वराचे स्वरूप पंचकोशांहून पृथक्‌ जाणावें. तो 
बिवेक प्रकार दाखवितो. 


॥ मू, ओं. | 
स्वप्नांत स्थूळ देहाचे भान नसून । तत्साश्षित्बे होत आत्म- 
भान ॥ सुपुप्तीमध्ये सूक्ष्माचे नसून ज्ञान ॥ होत आत्प- 
भान सुखरूप ।! १६६ ॥ समाथे अवस्थेचठायी [नरावरण 


शप विवारसागर 


न अज्ञान आणि होत आत्मभान ॥ एवं तिन्ही देह 
व्यभिचारी जाण ॥ आत्मा यांहून भिन्न अनुगत षै ॥ १६७ ॥ 


टीका:---स्वमावस्थेमध्ये स्थूलदेहाचे भान होत नाही. आणि आत्म्याचे 
भान होते, तसेंच सुषप्ती अवस्थेमध्ये सूक्ष्म शरीराचं भान होत नाहीं आणि 
सुखस्वरूप आत्म्याचे स्वयंप्रकाशरूपॅकरून भान म्हणजे प्रतीति होते. जर 
सुखाच ज्ञान सुपुप्तीमध्ये नसेल तर मी सुखरूप निजला होता अशी स्मृति जागती 
तन झाली पाहिजे. म्हणून सुखाचे ज्ञान सुपुप्तीमध्यं आहे. ते सुख विषयजन्य 
सुषुप्तीमध्ये नाहीं. किंतु आत्मस्वरूपच आहे. तो आत्मा स्वयंप्रकाश आहे म्हणून 
सुखरूप आत्मा स्वयंप्रकाशरूपंकरून सुषुप्तीमध्ये भासतो आणि निदिध्यासना- 
चै फल निर्विकल्प समाधि अवस्थेमध्ये निरावरण हणजे अज्ञानकत आवरण- 
रहित आत्मा भासतो, आणि न अज्ञान हणजे कारण शरीरस्वरूप अज्ञान 
भासत नाहीं. असे तिन्ही देह व्यभिचारी आहेत. एक अवस्थेशीं सोडून 
दुसऱ्या अवस्थेंत भासत नाहींत. आणि आत्मा अनुगत आहे तो सवे अव- 
स्भांमध्य भासतो, झणन व्यापक आहे. या विवेकॅकरून, तीन शरीरांहून आत्मा 
पथक जाणावा. स्थूलशरीर अन्नमय कोश आणि कारण शरीर आनंदमय कोश 
आणि सूक्ष्मशर्रारामध्यें प्राणमय मनोमय विज्ञानमय तीन कोश आहेत. हणून 
तीन शरीरांच्या विवेकास्तव पंचकोशांचाही विवेक होतो. जसं जीवाचे स्वरूप 
षेचकोशांहन पुथक॒ आहे तसें इंश्वराचे स्वरूपही समष्टिपेचकोशांहून पथकू 
आहे, आणि चतु तरंगामध्ये चतुर्विध आकाश दृष्टांतंकरून जीवेश्वराच्या' 
लक्ष्यरूपाचा विवेक विस्ता्रकरून केला आहे आणि उत्तरतरंगामर्ध्ये अस्ति- 
भातिमियरूप निरूपणाचे ठायीं आत्म्याचे परमाथे स्वरूप प्रतिपादन करूं, झणून 
येथ संक्षेपकरूनच आत्मविबेक बोलिला. या प्रकारंकरून पंचकोांहून आत्मा! 
चेगळा जाणला असतांही कृतकृत्य होत नाहीं. किंतु जीवनजक्ष अभेद निश्चवया- 
करतां पनः विचार क्तेव्य आहे, झणून कत्तेव्याभावरूप कृतकृत्यतेच्या सिद्धी 
करतां महावाक्यांचा अथ उपदेश करता 

॥ मू. ओऑ. ॥ 
पेचकोशांदून आत्मा नित ॥ अह्स्वरूप जाण सुजाण ।॥ 
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त्याहून शत दृष्ट जे पूरणामिथ्या भ्रमसमान मानी तूं ॥१६८॥ 

जीवस्तु आहे मिथ्याभूत । ती अघिष्ठानात न बिधडबीत ॥ 

जसा राजा भिक्षा मागतां स्वभांत । दरिद्री न होत जागि- 

झरीया ।॥१६९॥ सवे कांहीं करीत असतां ॥ तरी तूं असशी 

अकत्तां ॥ असं तुझें स्वरूप आश्रयरूप तत्त्वतां ॥उपमा आतां 

नसे कांहीं ॥। १७० ॥ 

दीका:---हे सुजाण, पेचकोशांहून आत्मा पृथक्‌ जाणून तो आत्मा अह्य- 
रूप आहे हे जाण. याविषर्यी अशी शंका होते कीं आत्मा पुण्यपापकत्ती आहे, 
तेणेकरून स्वगनरकादिलोकीं नानाप्रकारच्या सुखदुःखांचा भोक्ता आहे. त्याची 
अहाश्लीं एकता घडत नाहीं. त्याचें समाधान सांगतो. त्याहून झणजे त्या जह्- 
रूप आत्म्याहून मिन्न जं दृष्ट आणि शाखत्रकरून जे श्रुत स्वगे, नरक, पुण्य, 
पाप, तो संपूर्ण मिथ्या अम आहू असे तूं जाण. आगि मिथ्या वस्तु अधिष्ठानाचा 
बिधाड करीत नाहीं. जसे स्वसांत भिक्षा मागितल्याने राजा दरिद्री होत नाहीं 
आणि मृगजलेकरून भूमि ओली होत नाहीं. मिथ्या सर्पकरून रज्जु विषसं- 
युक्त होत नाहीं. झणून सर्वे कांहीं कत्ती झणजे संपूर्ण मिथ्या शुभाशुभ क्रिया 
करीत असतांही अकत्ती झणजे परमार्थकरून कत्ती नाही. असें तुझे आश्चर्ये- 
रूप स्वरूप उपमारहित आहे. याचा भावार्थ हा आहे कीं जक्माश्ीं अभि 
तुझ स्वरूप जे त्याचे ठायीं स्थूल सूक्ष्म शरीर, आणि त्याची शुभाशयुभक्रिबा, 
आणि त्याचे फळ जन्ममरण स्वर्गनरक सुखदु:ख संपूर्ण अविदयेकरून कश्पित 
आहि. त्या कल्पित सामश्रीर्ने तुझा त्रझमभाव बिघडत नाहीं. हणून ज्ञानाहून 
पूर्वीही आत्मा त्रह्मरूपच आहे, त्याचे ठायीं तिन्ही कालीं शरीर आणि तत्‌- 
धमोचा संबंध नाहीं. किंतु आत्मा सदां नित्यमुक्तच आहे, त्याचा अह्याशीं 
कर्धाही भेद नाहीं. आतां असं ह्मणाल कीं आत्मा सदां नित्यमुक्त जह्यरूप 
आहे, मग श्रवणादिक ज्ञानाची साधने व्यथं होतील त्याचें समाधान पुढें सांगू. 

॥मू. ओ. ॥ 
खपुष्पासमान प्रपंच जो नाहीं। त्याचा ईश कता कसा म्हणावा 
पाही ॥ तसें साक्ष्यपदार्थ सवेही नाहीं ॥ तेथें साझीही म्हणावे 


१श्ट विचारसागर, 


कवणातं 11१७१॥ इभ्यस्वरूप कांहीं नसतां । त्याचा द्रष्टा कोण 

हझणावा तत्त्वतां ॥ बंध असावा तर मोक्षद्री असता । अज्ञान 

नसतां ज्ञाने काय नासावे ।।१७२॥ एवं असें जाणून ॥ कतेव्य 

सवे त्यजी मनींद्दून ॥ तरी तूं निश्रळ होसी पूर्ण । विदेहयाक्ते 

जाण पावश्नील । १७२ ॥ 

टीकाः--जविन्मुक्त विद्वानाच्या दृष्टांचे ठायीं अज्ञान आणि त्यारचे कार्य 
तुच्छ आहे. तो जीवन्मुक्ताचा निश्चय दाखविता. ह शिप्य प्रपंच खपुष्पार्पारे 
नाहीं झणून त्याचा कता ईश्वरही नाहीं. साक्षीचा विषय आज्ञानादिक साक्ष्य 
म्हणावे. तं साक्ष्य नाहीं झणुन साक्षाही नाहीं. दृश्याचा प्रकाशक द्रष्टा म्हणावा. 
आणि प्रकाशण्यायोग्य देहाहिक हृश्य म्हणावे. ते देहादिक इत्य नाहीं म्हणून 
द्वष्टाही नाहीं. यद्यपि केवल कूटस्थ चेतन्यास साक्षी आगि द्रष्टा म्हणतात; 
त्याचा निषेध घडत नाहीं; तथापि साक्ष्याच्या अपक्षकरून साक्षीनाम आगि 
इृश्याच्या अपेक्षकरून द्रष्टानाम आहे, साक्ष्य आणि हृश्याचा अभाव आहे 
म्हणून साक्षी आगि द्रष्टा या नामाच्या निषेधंकरून स्वरूपाचा निषेध केला 
नाहीं आणि बंध जर असावा तर बधार्नवा्रूप मोक्ष असावा, बंधही नाहीं 
म्हणून मोक्षही नाहीं. आणि जर अज्ञान असावे तर त्याचा ज्ञानंकरून नाश 
व्हावा, अज्ञान नाहींच म्हणून त्याचं नाशक ज्ञानही नाहीं, हें जाणून कतेव्य 
त्याग म्हणजे कतंव्यबुद्धीचा त्याग कर. कारण कीं इहलोक अथवा परलोक 
हे तुच्छ आहेत. तन्निमित्त कांहीं कतेव्य नाहीं. आत्म्याचेठायीं बंध नाहीं 
म्हणून मोक्षाकरतां कांहीं कतेव्य नाहीं. या प्रकार आत्मा नित्यमुक्त न्रह्मरूप 
जाणून जेव्हां निश्वळ होऊन सवे कतंव्य टाकशील तेव्हां अक्रिय न्रह्मस्वरूप 
विदेहमोक्ष प्राप्त होईल. याचा अभिप्राय हा आहे कीं, यर्द्यांपे आत्मा ज्ञानाचे 
पूर्वीही नित्यमुक्त जह्मस्वरूपच आहे; तथापि ज्ञानाचे पूर्वी आत्म्यास मि- 
थ्याच कते भोक्त मानून सुखमातति आणि दुःखनिवत्तीकरतां अनेक साधनं 
करतो, त्यापासून केश पावतो. आणि जेव्हां उत्तम आचायोपासून वेदांतवाक्‍्यो- 
पदेश् पावतो, तेव्हां त्या वेदांतवाक्यश्रवणेकरून असं ज्ञान होते कीं मी कत्ता 
भोक्ता नाहीं, किंतु मी अह्मस्वरूप आहे. म्हणून मजला कांहीं कतेव्य नाहीं, 
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अस जाणणे हेंच श्रवणाचं फल आहे. आणि अह्यम्रात्ति बेदांतश्रवणाचें फल 
नाहीं. कारण कां ब्रह्म आपले स्वरूप आहे, म्हणून नित्य प्राप्त आह. 
॥ मू. ऑ. ॥ 
अज्ञान्याचे हेच चिन्ह नित्वित | आपणाशी कत्तेव्य मानीत ॥ 
आणि तोच ज्ञानी बिवेकवंत ।। ज्याश्ली नसे किचित भादितव्य 
॥ १७४ ॥ 
टीका!---जो कतेव्य मानतो त अज्ञान्याचे चिन्ह आहे. आगि ज्यास 
भवितव्य नाहीं म्हणजे अन्यरूप होण इच्छा नाहीं तो ज्ञानी म्हणावा. 
॥ मू आ. 
एक अखंडित असंग ब्रह्म | अटभय अरूप अनामय अजन्म ।। 
त्याचेठायी प्रलाज्ञान सूक्ष्म । स्थूल समरष्टि व्य्टिहे नसे पें 
॥ १७५ ॥ इंश सूत्र बिराट प्राज्ञ ॥ तेजस विश्वर्पॅकरून ।॥ 
नसे ज्याचे ठायीं भोग योग मोक्ष बंधन ।। हे त्यांत नसून सवे 
त्यांतच असे ॥ १७६ । जागृतीमध्ये जो हा प्रपंच भासत । 
तो सर्वे बुद्धिविलास निश्चित । जसें स्वमामध्यें भोग न भोग्य 
किंचित्‌ ।॥ तरी बुद्धींत विचित्र उपजत पें ॥ १७७ ॥ ती बुद्धि 
सुपुर्पांमध्ये लीन होतां ॥। भेद नासून एकरूप चिन्मात्रता ॥ 
बुद्धिरचित त मनोमात्र तत्त्वतां ।। म्हणून बुद्धीने सवेथा प्रका- 
शीत पें ॥ १७८ ।॥.ज्याचे हृदयीं झाला ज्ञानप्रकाश ॥ तम अं- 
धकार गेला अज्ञेष । तो सदां असंग एकरस । आत्मा स्व- 
यंभकाश्य जह्मरूप पे !। १७९ ।॥ न कांहीं झालें पुढेही कांडी 
न होत ॥ मनोरथ विलास मात्र सवे हें जगव ॥ त्याची माहि 
आणि नेटाते न इच्छीत ।॥ कांहींच आशा निश्चित नसे ज्ञा- 
न्या्ी ॥ १८० ॥ पाहून ऐकून न पाहे न ऐकत ॥ सवे रस 
ग्रहण करून न स्वाद घेत ॥ त्वचने स्पर्शून नाहीं स्पर्धेत ॥ 
सुवास घेतांही न घेत सुवास पें । १८१ ॥ वचन बोळून बो- 
छत नाहीं जाण । ग्रहण करितांही न करीत ग्रहण । मळ 


शण्क विचारसागर, 


त्यांगित असतां न होत त्यजन ॥ चरणेकरून धांवतताही न. 
चाले पे ॥ १८२ ॥ भोंगित असतां रतिसुखाश्ी ॥ तो सदां 
अभोक्ता निश्चयेशी॥ हा सिद्धांत तूं जाण मानसीं अद्भुत संवाद 
याशी म्हणावा पे ॥ १८२ ॥ निजनिज विषयांचे ठायीं । 
इंद्रिये वततात पाही ॥ त्यांचा मजशीं संग नाहीं ॥ मी इंद्रिय 
ना, ना माझीं इंद्रिये ॥ १८४ ॥ इंद्र्यं विषय त्यागोत किंवा 
करोत भाग ॥ मज किंचितही नाहीं होत संग ॥ मी साक्षी 
कटस्थ असंग ॥ हा निश्चय सांग असे ज्ञान्याचा ॥ १८५ ॥ 
यद्यापे ज्ञानी क्रियेचा कता दिसत ॥ परी तो अकता असे 
निर्श्वित ॥ असे बोलतां शिष्याच चित्त ॥ आतिप्रसन्नतायुक्त 
न दिसेची ।। १८६ ॥ 
टीकाः--या प्रकोरकरून आचार्यांनी शिप्याशीं गोप्य तत्त्वाचा उपदेश 
केला, तरी शिष्याचे मुख अत्यंत प्रसन्न न पाहून अस जाणिलं कीं शिप्य 
कृताथे झाला नाहीं. जर कृताथ होता तर याचं मुख प्रस्न झाळें असे 
याकरतां पुनः स्थूळ प्रकोरकरून उपदेश करण्याकरितां ठयचितन सांगतात 
॥ मू. आ. ॥ 
जर्से मृत्तिकचे कार्ये घट निश्चित ॥ त्याच्या आंत बाहेर मत्त 
काच सत्य ॥ जळीं फेन तरंग बुद होत ॥ तं सव जलरूप 
निर्तश्रित जाणपा ॥ १८७॥ असें जे ज्याचें काये पूर्ण ॥ ते 
कारणरूप तूं सवे जाण ॥ तद्वत सर्वोर्च कारण इंश्र तोमी 
जाण ॥ हा लयचितन भकार एवंविध ॥ १टट !। 
टीका:--जश्ली मृत्तिकाका्यच्या आंत बाहेर मृत्तिकाच आहे, हणून मृत्ति 
केचे सव कार्य मत्तिकास्वरूपच आहे, फेनादिक जलाचं कार्य जलस्वरूप आहे 
असं र्जे ज्यार्चे काये ते तत्कारणस्वरूपाहून भिन्न नाहीं, किंतु कारगस्वरूपच 
कावे आहे. आणि सकल प्रपंचाचे मूलकारण ईश्वर आहे झणून सर्व प्रपंच 
हेश्वरस्वरूपाहून भिन्न नाहीं, किंतु सवे प्रपंचाचं खरूप इंश्ररच आहे. तो इश्वर 
भी आई, या मकार जाणून तूं लयारचितन कर. तो लयरचितनक्रम संक्षेपेकरून 


तरंग पांत्रदा, १५१: 


सांगतो. स्थूळ जक्षांड सज पेचीकृत भूतांचे कार्य आहे. त्यामध्ये जें एरथ्वीर्चे 
कार्य ते पृथिबीस्बरूप, आणि जलाचे कार्य जलस्वरूप, या प्रकारें ज्या भूलांचं 
अ कार्य ते तत्स्वरूप आहे. एवं हे सर्व स्थूल जह्ांड पंचीकृत भूतस्वरूप भादे, 
तज्लींच पेचीकृत्त भूतंही अपंचीकृत भूतांची काय॑ आहेत, हणून अपंचीकहूत 
भूतस्वरूपच आहेत, भिन्न नाहींत. आणि अंतःकरणादिक सूक्ष्म सृशिही अपं- 
चीकूत भूतकार्य होण्यास्तव अपंचीकृत भूतस्बरूप आहे. त्यामर्ध्ये अंतःकरण 
सर्व भूतांच्या सत्वगुणा्चे काय आहे, हणून सत्वगुणस्वरूप आहे, तहूत्‌ 
भूतांच्या रजागुणांशाचे कार्य प्राण ते रजोगुणस्वरूप आहेत. गुदेंद्रिय पुथि- 
वीच्या रजोगुण अंशाच कार्य तं पुथिवीच्या रजोगुणस्वरूप; प्राणेद्रिय पृथि- 
वीच्या सत्वगुणारचें कार्य ते सत्वगुणस्वरूप, रसना आणि उपस्थ हं जलाच्या 
सत्वगुण रजोगुण स्वरूप, नेत आणि पाद तेजाच्या सत्वगुण रजोगुण स्वरूप, 
त्वचा आणि हस्त वायूच्या सत्वगुण रजोगुणस्वरूप, श्रोत्र आणि बाचा आ- 
काशाच्या सत्वगुण रजोगुण स्वरूप, याप्रकारे करून सवे सूक्ष्मसृष्टि अपंची- 
कृत भूतस्वरूप आहे; हे चिंतन करून अपंचीकृत भूतांचाही लय चिंतन 
करावा, पृथ्वी जलार्चे कार्य हणन जलमस्वरूप, तेजाचे कार्य जल तेजस्वरूप, 
तेज वायूचे काय होण्यास्तव वायुस्वरूप, आकाझाच कार्य वायु तो आकाश- 
स्वरूप, तमोगुण प्रधान प्रकृतीचे काये आकाश, तं प्रकृतिस्वरूप, आणि 
मायेची अवस्थाविश्षष, ही प्रकृति झणून प्रकृति मायास्वरूप आहे, एंका 
वस्तूर्चीच प्रधान प्रकृति माया अविद्या अज्ञानःहीं नामे आहेत, सर्वे कार्य आप- 
ल्यामर्ध्ये लीन करून प्रलयकालीं व्थित उदासीन जं स्वरूप त्यास प्रधान ह्मण- 
सात आणि सृष्टिउत्पादना योग्य तमोगुणप्रधान स्वरूपास प्रकृति ह्षणतात. 
जज्ली देशकालादिक सामग्रीवांचून दुर्धेटपदा्थौची इंद्रजालंकरून उत्पाते होते 
त्या इंद्रजालास माया झणतात तसं असंग अद्वितीय ब्रह्माचे ठायीं इच्छादि 
दुधेट उत्पादिते ह्मणून माया ह्मणतात. स्वरूपार्चे आच्छादन करते हाणून अज्ञान 
झणतात. त्रह्मविदयेपासून नाझ होतो झणन अविद्या ह्मणतात आणि स्वर्तश्र 
कषींदी राहात नाहीं; किंतु चेतन्याश्रित रहाते झणून शाकि क्षणतात. थापक 
प्रकृत्यादि प्रधानाचेच मेद अहित हणून प्रधानरूप आहेत. ते प्रधान अहत्रेतर 
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न्याची शक्ति आहे. जशी पुरुषाचे ठायीं सामथ्येरूप शाक्ते पुरुषाहन मिल 
नाही तश्ञी चैतन्याचे ठायीं प्रधानरूष शक्ति तरह्मचेतन्याहून भिन्न नाहीं. या 
प्रकारकरून सवे अनात्मपदार्थांचा ब्रह्माचे ठायी लय चिंतन करून तं अद्वि- 
तीय ब्रह्म मी आहे हे चिंतन कराव. ज्यास महावाक्यविचार केला तरीही 
बुद्धिमांद्यादिप्रतिबंधकरून अपरोक्षज्ञान होत नाहीं त्यास लयचिंतनरूप ध्यान 
बोलिलें आहे. घ्यान आणि ज्ञान यांचा इतका भेद आहे कीं ज्ञान तर प्रमाणप्रम- 
याधीन आहि; विधि किंवा पुरुषेच्छाधीन नाहीं; आणि ध्यान तर विधि व पु- 
रुषेच्छा व विश्वास व हट्ट यांच्या आधीन आहे. जसं प्रमाण नेत्र आणि प्र- 
मेय घटादिक यांचा संबंध होतांच पुरुषेच्छेवांचूनही घटाचं प्रत्यक्षज्ञान होते. 
जसें भादरपदशुद्ध चतुर्थीचे दिवशीं चंद्रदशनाचा निषेध आहे, विधि नाहीं. 
आणि पुरुषाशी अक्षी इच्छा असते कीं, मजला चंद्रदर्शन न व्हाव तरी को- 
णत्याही प्रकरंकरून नेत्राचा आणि चंद्राचा संबंध होतांच चंद्राचं मत्यक्ष ज्ञान 
आवर होतं. या प्रकारंकरून ज्ञान प्रमाणप्रमयाधीन आहे. विधि आणि इ- 
च्छेच्या आधीन नाहीं, आणि शालिग्राम विष्णुरूप आहे हं ध्यान करील 
त्यास उत्तम फल प्राप्त होतं. तेथं तर प्रमाणकरून विष्णूची चतुभुजमूर्ति शं- 
खचक्रगदापझलक्ष्मासहित जाणतो आणि नेत्रप्रमाणकरून झाऊळिग्रामशिळा 
जाणतो. तथापि विधि विश्वास इच्छेकरून शाळिग्राम विष्णु आहे हे घ्यान 
होतें, परंतु ते ध्यान नानाप्रकारचे आहे, कोठें तर अन्य वस्तुर्च अन्यररूपे- 
करून ध्यान, जस शाळिमामाचे विप्णुरूपकरून ध्यान त्यास प्रतीक ध्यान 
म्हणतात. आणि वैकुंठलोकवासी विप्णूचं शंखचक्रादिसाहत चतुभुज मूर्तीरूप 
जे ध्यान तं अन्याचं अन्यरूपकरून घ्यान नाहीं, किंतु ध्येयानुसार हे ध्यान 
आहि. कारण कीं, वैकुंठवासी विष्णूचं स्वरूप प्रत्यक्ष नाही. केवल शाखेकरू- 
न जाणिलं आहे. आणि शाखे शंखचक्रीदिसहितच विप्णूच स्वरूप बोळतात. 
म्हणून ध्येयानुसारच हे ध्यान आहे. विधि विश्वास इच्छेवांचून ध्यान होत 
नाहीं. ही उपासना करावी अस पुरुषाशी मरके वचन तो विवि म्हणावा, त्या 
वचनाचे ठायीं जी श्रद्धा तो विश्वास म्हणावा, आणि अंतःकरणाची कामनारू. 
य रजोागुणवृत्ति इच्छा म्हणावी. ध्यानाचे हेतू तीन अहित. ज्ञाषाचे नाहींत, 
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आणि ध्यान हट्टेंकरून होते. ज्ञानाविषयीं हट्टाची अपेक्षा नाहीं. कारण कीं नि- 
रंतर ध्येयाकारचित्तवृत्तीशीं घ्यान म्हणावें. त्यांत वृत्तीचे ठायीं विपेक्ष असेल 
तर हडूकरून वृत्तीची स्थिति करावी आणि ज्ञानरूप अंत:करणवृत्तीकरून 
तात्काळ आवरणभंग झाला असतां मग वत्तीच्या स्थितीचा उपयोग नाहीं. 
म्हणून हट्टाची अपेक्षा नाहीं. वैकुंठवासी चतुभुज विष्णुध्यानांच परी मी जरह्म 
आहे हें ध्यानही ध्येयानुसार आहे. प्रतीक नाहीं. परंतु ह॑अहंअहधघ्यान 
आहे. ध्येयस्वरूपाचा आपणाशी अभद करून चिंतन करणे तं अहंग्रह ध्यान 
म्हणतात. ज्या पुरुषाशी अपरोक्ष ज्ञान होत नाहीं तो विधिविश्वासहडकरून 
निरंतर मी ब्रक्म आहे या वृत्तीची स्थितिरूप अहंग्रहघ्यान करील त्यास शञा- 
नँप्रात्ति होऊन मोक्षप्रापि होते. आतां अन्य रीतोकरून अहंग्रह उपासना सांगतो. 
॥ मू. ऑ. ॥ 

प्रणवार्चे अभद जं ध्यान । ते उपनिषदानुसारेकरून ।॥ सरेश्व- 

राचाये बोलिला आपण त्यामक्रारंकरून ध्यान करी तू! !८९) 

मणवाक्षर ब्रह्मरूप पूणे । तें मणवरूपब्रह्ममी हं जाण॥ क्षणमा- 

त्र स्थिर बुद्धीने हे ध्यान ॥ करतां या समान अन्य नसे पैं ॥ 

॥ १९०॥ या ध्यानाचा जो प्रकार ॥ त्याचा ५चीकरणाचे 
ठायी असे विस्तार । जो हो उपासना करील तो मुनीशवर । 
अपार संसार सत्वर नाशील पे ॥ १९१ ॥ 
टीकाः--हे शिप्य, प्रणवरूप झणजे आकार त्याचं अभेदेकरून ध्यान 

मांडूक्यप्रभादिकानुसार सुरेश्वराचायीने बोलिळं आहे ते तूं कर, तो प्रकार 
सक्षेपंकरून सांगता; प्रणव अक्षर जझस्वरूप आहे. त॑ प्रणवरूप जह्ममी आहे. 
या प्रकारंकरून क्षणमात्र अंतरायरहित बुद्धिवृत्ति स्थित कर, यासमान 
अन्य ध्यान नाहीं. आणि या ध्यानाचा प्रकार सुरेश्वराचा्यक्ूत पैचीकरणांत 
आहे. तदनुसार विचार करावा, यद्यपि प्रणवउपासना बहुत उपनिषदांमध्ये 
आहे, तथापि मांडुक्यउपनिषदांमर्ध्ये विशेष आहे, त्या व्याख्यानामध्यें भाष्य- 
कार आणि आनंदगिरीनं त्याची रीति स्पष्ट लिहिली आहे, तीच रीति 
वार्तिककारांने पंचीकरणामध्ये लिहिली आहे; परंतु त्या ग्रंथविचारावि- 
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अर्यी ज्याची बुद्धि सभर्थ नाहीं, त्याकरतां प्रणवउपासनेची रीति आज; 
लिहितो. द्रिमकारकरून प्रणवार्च चिंतन उपनिषदांमध्ये बोलले आहे. 
एक परत्रह्मरूपंकरून व दुसरं अपरजहझरूपंकरून.निमुणत्रह्मास परजह्म हणतात, 
सगुण त्रह्मास अपरब्रह्म हणतात. परजझस्वरूषकरून प्रणवारच चिंतन करतो लो 
मोक्ष पावता आणि अपरत्रह्मरूयंकरून प्रणवार्च [चिंतम करतो तो त्रझ्लाक 
पावतो, अशी निगुण व सगुण भेदेकरून प्रणव उपासना आहे. त्यामध्ये 
आक्यी सगुण उपासनाम्रकार न सांगून निगेंण उपासना प्रकार सांगतो, कारण 
कीं ज्यास ब्रह्मलाकाची कामना आहे, त्यास निगुण उपातनेपासूनच काममा 
रूप प्रातेबंधास्तव ज्ञानद्वारा तात्काल मोक्ष होत नाही. किंतु अझलोाकाचीच 
प्राप्ति होते तथे हिरण्यगर्भ जो ब्रह्मदेव तत्समान भोग भोगून ज्ञान होतें 
तेव्हां मोक्ष होतो. आणि ज्यास अह्मलाकांची कामना नाहीं त्यास याच लो- 
काचे ठायीं ज्ञान होऊन मोक्ष होतो. या प्रकारकरून सगुणउपासनेचे फल 
निगृण उपासनेच्या अंतभूत आहि हणून निगुण उपासनेचा प्रकार सांगर्ता. 
जं कांहीं करण कार्य वस्तु आहे त॑ आंकारस्वरूप आहे. यास्तव स्वरूप 
आकार आहि. सर्व पदार्थाचे ठायीं नाम आणि रूप दोन भाग आहित त्यामध्यें 
रूपभाग आपआपल्या नामभागाहून प्रथक्‌ नाहीं किंतु नामस्वरूप आहे. कारण 
कॉ पदाथाच्या स्वरूपाचा नार्मकरून ग्रहंण अथवा त्याग होतो. नाम 
जाणल्यावांचून केवळ आकारापासून व्यवहार सिद्ध होत नाहीं, म्हणून 
नामच सार आहे आणि आकाराचा नाश झाला असतांही नाम शेष राहते. 
जसा घटाचा नाश झाला अलतां भतिका शेष राहाते, कारण घट पृत्तिकेहून 
धृथक्‌ नाहीं मातकास्वरूपच आहे त्ता आकाराचा नाश झाला असतां मावैके- 
च्या परी न[!माहून आकार एथक्‌ नाहीं. नामस्वरूपच आकार आहे, किंवा जशी 
घटशरावादिकाचे ठायीं मृत्तिका अनुगत आहे आणि शरावादिक परस्पर 
व्याभेिचारी आहेत म्हणून घटशरावादिक मिथ्या त्यामध्ये अनुगत 
मुचिका सत्य आहे. तर्स घट आकार अनेक आहित. त्या सववार्च नाम 
एक आहि. ते आकार परस्पर व्यभिचारी आहेत आणि सर्वे घटांच्या आका- 
गंमध्ये नाम एक अनुमत आहे. म्हणून मिथ्या आकार सत्य नामाहून एथक 
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नाहींत. या प्रकारकरून से गदाभीचे आकार आपभापल्या नामाडूस मिल 
नाहींत. किंतु नामस्वरूपच आकार आंहित. तीं सवे नामे ओंकारहून श्रिक् 
नाहींत. किंतु ओंकारस्वरूपच नामे आहेत, कारण कीं, वाचक शब्दास नामे 
म्हणतात आणि लौकिक वैदिक सवे शब्द ओंकारापासून उत्पन्न झाले. ह 
श्रतीमध्ये प्रसिद्ध आहे. संपूर्ण काये कारणस्वरूप आहे म्हणून ओंकाराचं 
काये जीं वाचक शब्दरूपनामे, तीं आकारस्वरूप आहेत, याप्रकारंकरून रूप- 
माग नामस्वरूप आहे. आणि सवे नामें ओंकारस्वरूप आहेत; म्हणून सर्वस्व- 
रूप आकार आहे. जर्स सवेस्वरूप आकार आहे, तस सर्वस्वरूप ब्रह्म आहे, 
म्हणून, ओंकार अह्मरूप आहे. किंबा आकार जह्माचा वाचक आहे, ज्ह्म वाच्य 
आहे, वार्च्यंवाचकाचा अभेद आहे. या कारणारनंही आकार त्रक्षरूप आहे, 
आणि विचारदष्टीनं आ अक्षर ज्रह्माचे ठायीं अध्यस्थ आहे त्याच त्रश्म आबि- 
छान आहे. अध्यस्ताचे स्वरूप अधिष्ठानाहून एथक्‌ नाहीं. यास्तव भाकार नश्ञ- 
स्वरूप आहे, म्हणून आकाराचं त्रह्रूपंकरून चिंतन करावे. जह्मरूप ओका- 
राच आत्म्याशीही अभेदर्चितन कराव, कारण कीं आत्म्याचा ब्रह्माशी मुरूय 
अभेद आहे. आणि ब्रह्माचे चार पाद आहेत, तस आत्म्याचेही चार पाद 
आहित. पादनाम भागाच आहे, त्यासच अंशही म्हणतात. बिराट हिरण्यगभे 
ईश्वर आणि तत्पदलक्ष्य इंश्ररसाक्षी हे चार पाद जक्मांच आहेत. विश्व, तेजस, 
प्राज्ञ, आणि त्वंपदलक्ष्य जीवसाक्षी हे चार पाद आत्म्याचे आहेत. जीवसाीा- 
स तुरीय म्हणतात. समर्ट्टि स्थूल प्रपंचसाहत चैतन्य विराट हणतात. न्यष्टि 
स्थूळ अभिमानी दिश्व ह्मणतात. विराटाची आणि विश्वाची उपाधि स्थूल 
अहि, हणून विराटरूपच विश्व आहे विराटाहून एथक्‌ नाहीं. विराटरूप वि- 
श्वारची सात अंग आहेत. स्वगलोक शिर, सू नेत्र, वायु प्राण, आकाश घड, 
समुद्रादिजल मूत्रस्थान, पथिवी पाद, होम अभि तो मुख हीं सात अंगे विश्वाची 
आहेत. यद्चपि मांडूक्यउपनिषदांत स्वगेलोकादि सप्तांग॑ विराटाची बोलिळीं 
नविश्वाची, तथापि त्या विराटाशीं विश्वाचा अभद आहे हणून विश्वाची अंगे 
बोडिलीं तांच विराट विश्वाची एकुणीसमुखं आहेत, पंचप्राण पंचकर्मेद्रिर्ये, 
पंचशारमद्रिर्ये, अंत:करण चतुष्टय, हीं एकुगीस मुलांच्या परी मोगसाधने आहेत्‌ 
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झणून मुखे म्हणतात. जागृत अवस्थेचे ठायीं, या एकुणीसापासून बाह्य वृत्ि- 
द्वारा शब्दादिकांचा भोग घेतो हाणून विराटरूप विश्व स्थूलाचा भोक्ता आणि 
बाह्मवृत्ति म्हणजे जागृत अवस्थावान्‌ म्हणतात प्राणादिक जीं एकुणीस 
भोगाचीं साधनं आहेत त्यामध्यें श्रोत्रादि दरशंद्रिये आणि अंतःकरणचतुष्टय 
हे चतुर्दश आपआपले विषय आणि आपआपल्या देवतेची साह्यता इच्छितात. 
देवता विषय साह्यावांचून केवळ यांजपासून भोग होणें नाहीं. या कारणास्तव 
पेच प्राय आभि चतुदेश त्रिपुटी विराटरूप विश्वाची मुख बोलिली. त्यांच्या 
समुदायाचे नाम त्रिपुटी आहे. ती त्रिपुटी सांगर्तो, श्रोत्रेद्रिय अध्यात्म त्याच. 
विषय शब्द तं अधिभूत, दिश्याभिमानी देवता त॑ अधिदेवत आहे. या प्रक- 
रणामर्ध्ये क्रियाशक्तिवान्‌ आणि जझ्ञानशक्तिवान्‌ जीं इंद्रिये आणि 'अंत:करण- 
चतुष्टय हीं अध्यात्म म्हणाव, त्यांचे विषय आधिभूत म्हणावे आणि त्यांच्या 
सहाय्यक देवता ते अधिदेवत म्हणावे. त्वचंद्रिय अध्यात्म, स्प्धे अधिभृत, 
बायुतत्वाभिमानी देवता अधिदेवत म्हणावे, नेत्रेद्रिय अध्यात्म, रूप अधिभूत, 
सूर्य अधिदेवत म्हणावे. रसनेंद्रिय अध्यात्म रस अधिभूत वरुण अधिदैवत ह्मणाव. 
घ्रार्णेद्रिय अध्यात्म,गंध अधिभूत आश्चेर्नाकुमार अधिदैवत म्हणार्बे, आणि वार्ति- 
ककार सुरेश्वरा चायोनीं पृथिवी अभिमानादेवता, प्राणाचे आधेदेवत बोलिलें तेही 
यथाथे आहे. कारण कीं पृथिवीपासून प्राणाची उत्पत्ति आहे, म्हणून पूथिवी अधि- 
देवत बोलिली आणि सूयोश्वाच्या नासिकापासून अश्विनीकुमाराची उत्पांते बो- 
ठिली म्हणून नासिकारचे अधिदेवत अश्विनीकुमारही म्हणतात. वार्गिद्रिय अध्या. 
त्म वक्तव्य अधिभूत, अभिदेवता अधिदेवत म्हणावें; हसंद्रिय अध्यात्म अहण 
अधिभूत इंद्र अधिदैवत म्हणावं पादेंद्रिय अध्यत्मगमन अधिभूत विप्णु 
अधिदैवत म्हणावे; गुदेंद्रिय अध्यात्म मलत्याग अधिभूत यम अधिदैवत म्हणावें, 
उपस्थइंद्रिय अध्यात्म रतिसुख अधिभूत प्रजापति अधिदेवत म्हणार्बे, मन 
अध्यात्म मनन अधिभूत चंद्रमा अधिदेवत म्हणावें, बुद्धि अध्यात्म बोद्धन्य 
अधिभूत बृहस्पति अधिदेवत म्हणाव, ज्ञानाचा विषय बोद्धव्य म्हणावा. अहे- 
कार अध्यात्म अहंकाराचा विषय अधिभूत रुद्र अधिदेवत म्हणावें. चित्त अ- 
ड्यात्म चिंतन अधिमूत क्षेत्रज्ञ जो साक्षी तो अधिदेवत म्हणावं. ही चतुर्द- 
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शश त्रिपुटी आणि पंच प्राण हीं एकुणीस विराटरूप विश्वाची मुखें आहेत. 
जसा विराटाशीं विधवाचा अभेद आहे तसा ओकाराची प्रथममात्रा अकार 
च्याचाही विराटरूपविश्वाशीं अभेद आहे. कारण कीं जह्माच्या चार पादांमर्ध्य 
प्रथम पाद विराट आहे, आणि आत्म्याच्या चार पादामध्ये विश्व प्रथम पाद 
आहि. तसाच ओकाराच्या चार मात्रारूप पादांमध्य प्रथमपाद अकार आहे 
ह्ृगून प्रथम तिवांमध्ये समान धमे हॉण्यास्तव विश्व विराट, अकार यांच 
अभेद चिंतन करावा. जीं सात अंर्म व एकोणीस मुखे विश्वाची बोलिठीं तीच 
सात अंगें व एकुणीस मुख तैजसाचीदी जाणावी, परतु त्यांत इतका भेद 
आहे कीं विश्वाची जीं अंग आणि मुखें आहेत ती इंध्वरराचेत आहेत आणि 
तैजसार्च। जीं इंद्रिये, देवता, विषयरूप त्रिपुटी आणि शिरादिक जीं अर्ये 
आहेत तीं मनोभय आहेत. तेजसाचा भोग सूक्ष्म आहे, यर्द्यपि सुख- 
दुःखाचे जे ज्ञान त्यांचे नाम. भोग आहे, त्याचे ठावी स्थूलता आणि 
सूक्ष्मता बोलणे संभवत नाही तथापि बाह्यशन्दादिक विषयांच्या संबंधे करून 
जो सुख अथवा दुःखसाक्षातार तो स्थूळ झणतात. आणि मान- 
शिक जे शब्दादिक त्यांच्या संबंधापासून जो भोग होतो, तो सूक्ष्म झषण- 
तात. या प्रक्ारंकरून विश्व, स्थूलाचा भोक्ता श्रतीमध्यें बोलिला आणि तै- 
जस सूक्ष्माचा भोक्ता बोलिला, कारण की, तेजसाचे भोग्य जे शब्दादिक ते 
मानसिक आहित हणून सूक्ष्म आहेत, आणि त्याच्या अपेक्षकरून विश्वाचे 
भोग्य बाह्य शब्दादिक ते स्थूल आहेत, आणि विश्व बहिःपज्ञ आणि तेजस 
अंतःप्रज्ञ आहे. कारण कीं, जी विश्वाची अंत:करणद्वत्तिरूप प्रज्ञा आहे ती 
बाहेर जाते, आणे तेजसाची जात नाही, जसा विश्वाचा आणि विराटाचा 
अभेद आहे तसाच तैजसाचा व हिरण्यगभाचा अभेद जाण, कारण की, 
सूक्ष्मउपाधि तैजसाची आणि सूक्ष्मच उपाधि हिरण्यगभोची आहे हणून दो- 
घांची एकता जाण. तैजस हिरण्यगभीची एकता जाणून आकाराच्या द्वितीय 
मात्रा उकाराशीं त्यांचा अभेद चिंतन कर, कारण कीं, आत्म्याच्या चार 
पादांमर्ध्ये द्वितीयपाद तैजस आहे, आणि बह्माच्या चार पादांमध्ये हिरण्य- 
गर्भ दुसरा प्राद आहे, आणि आकाराच्या मात्रेमध्ये द्वितीयमात्रा उकार 
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आहे. द्रितीयता तिघांमध्ये समान धर्मे आहे, ह्मणून तिघांची एकता चिंतन 
कर. आणि, प्राह्कास इंश्वरस्वरूप जाण. कारण की, प्राज्ञाची कारण उपाधि 
आणि ईश्वराचीही कारण उपाधे आहि. इंग्वर आणि प्राज्ञ उभयपार्दांमर्ध्ये 
तृतीय अहित आणि आकाराची तृतीय मात्रा मकार आहे तिसरेपणा तिघां- 
मध्ये समान धमे आहे झणून तिघांची एकता जाण आणि हा प्राज्ञ प्रजञान- 
धन आहे कारण कीं, जागृत आणि स्वमञाचे जितके ज्ञान आहे ते सुपुपती” 
मध्ये घन हणजे एक अविद्यारूप होतं, हणन प्रज्ञाननन ह्मणतात. आणि 
अभनंदमुक्‌ हा प्राज्ञ थ्रुतीनं बोलिला आहे, कारण कीं, अविद्येकरून जो आ- 
वृत आनंद त्यास प्राह्ु भोगितो ह्मणून आनंदभुक्‌ ह्मणतात. जसा तैजस 
आणि विश्वाचा भोग, त्रिपुटीकरून होतो तशीच प्राज्ञाच्या भोगाची त्रिपुटी 
आहे ती सांगला. चैतन्यप्रतिबिबसहित जी अविद्येची वृत्ति त॑ अध्यात्म, 
अज्ञानावृत जो स्वरूपानंद तं अधिभूत आणि इंश्वर अधिदेवत आहे. याप्रकोरे 
बिश्व बाद्यप्रज्ञ आणि तेजस अंतरप्रज्ञ आणि प्राज्ञ प्रज्ञान आहे, असा 
जो त्यांचा भेद तो उपाधीकरून आहे. विश्वाच्या स्थूल, सूक्ष्म, अज्ञान तीन 
उपाधि आहेत आणि तैजसाच्या सूक्ष्म, अज्ञान दोन उपाधि आहेत आणि 
प्राज्ञाची एक अज्ञान उपाधि आहे. या प्रकारंकरून उपाधींच्या न्यून अधिक- 
तेस्तव तिघांचा भेद आहे. सत्यत्वेकरून भेद नाहीं. विश्व तेजस प्राज्ञ या 
तिघांमध्ये अनुगत जं चैतन्य आहे तं परमार्थकरून तिन्ही उपाधींच्या संबं- 
धाहून रहित तिन्ही उपाधीर्च अधिष्ठान तुरीय आहे. तं बहिःप्रज्ञ नाहीं. आणि 
अंतःप्रश्ञही नाहीं, आणे प्रज्ञाननही नाही, कर्मेद्रियांचा आणि जञनेंद्रियांचा 
आणि बुद्धीचा विशय नाहीं झणन कोणत्या शब्दाचा विषय नाहीं असं जे 
तुरीय आहे त्यास परमात्म्याचा चतुर्थ पाद इंश्वरसाक्षी शुद्धजहमरूप जाण. 
आ प्रकारेंकरून दोन प्रकारचीं आत्म्याची स्वरूप काथिलीं. एक परमार्थरूप 
आणि एक अपरमाधरूप तीन पाद तर अपरमा्थरूप आहेत आणि एक पाद 
तुरीय परमाथेरूप आहे. जश्लीं आत्म्याची दोन स्वरूप अहित तशीं ओंकारा- 
चींही दोन स्वरूप आहेत. अकार, उकार, मकार मात्रारूप जे वणे आहेत 
ते तर अपरमाथरूप आहेत आणि त्या मातांचे ठायीं व्यापक जे अस्तिभा- 
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ठिप्रियरूग्र अधिष्ठान चेतन्य ते परमा्थेरूप आहे. जें आकाराचं परमार्थरूप 
आहे त्यास श्रुतीमध्यें अमात्र शब्दकरून कथन केलें आहे. कारण, की, त्या 
परमार्थस्वरूपाचे ठायीं मात्राविभाग नाहीं ह्मणून अमात्र झणतात. या प्रकारें- 
करून द्विरूप जो आकार त्या ह्विरूप आकाराचा अत्म्याचा अभेद जाणावा 
अस्त प्रकार सांगतो. व्यष्टि, समष्टि, स्थूडप्रपंच त्यासहित विश्वरूप बिराटा- 
चा अकारमात्रेशीं अभेद जाण, आत्म्याच्या चार पादांमध्ये विश्व आदि आहे 
आणि आकाराच्या मात्रांमध्ये अकार आदि आहे झणून दोन्ही एक जाण, 
सुक्ष्म प्रपंचसहित जो हिरण्यगर्भरूप तेजस त्यास उकाररूप जाण, तैजसही| 
दुसरा आहे आणि उकारही दुसरा आह हझणून दोघांना एक जाण. कारण, 
उपाधिसहित जो ईंश्वररूप प्राज्ञ त्यास मकाररूप जाण, जसा इंधवररूप प्रास 
तिसरा आहे तसा मकारही तिसरा आहे झणून इंश्वरूपप्राजञ आणि मकार 
यांशी एक जाण, तिघांचे ठायीं अनुगत जे परमा्थेस्वरूप तुरीय आमि ऑ- 
कारवणांच्या तिन्ही मात्रांचे ठायीं अनुगत जे आकाराचे परमाथेस्वरूप अ- 
मात्र त्याचीं अभिन्न जाण. जसं विश्वादिकाचे ठायीं तुरीय अनुगत आहे तस 
अकारादिक तीन मात्रांचे ठायीं अमात्र अनुगत अहे झणून आकाराचे अ- 
मात्ररूप आणि तुरीयरूप एक जाण या प्रकारंकरून आत्म्याचे पाद आगि 
ओंकाराच्या मात्रांची एकता जाणून लयचितन कर. ते लयर्चितन सांगर्तो, 
बिश्वरूप जो अकार तो तेजसरूप उकाराहून भिन्न नाहीं, किंतु उकाररूपच 
आहे, असं जं चिंतन तो गरेथे लय हणावा. असंच अन्य मात्रेथ ठायीं जाणाव. 
आगि ज्या उकाराच्या ठायीं अकाराचा लय केला त्या तेजसरूप उकाराचा 
प्राज्षरूप मकाराचे ठायीं लय करावा आणि प्राज्ञरकूप मकाराचा तुरीयरूप 
आकाराचं परमार्थरूप अमात्र त्याचे ठायीं लय करावा, कारण कीं स्थूलाची 
उत्पासे आणि लय सूक्ष्माचे ठायीं होतो झणून विश्वरूप अकाराचा तैजसरूप 
उकाराचे ठायीं ठय घडतो आणि सतूक्ष्माचा उत्पत्ति व लब कारणाचे ठायीं 
होलो म्हणन तेजसरूप जो उकार त्याचा कारणमाजुरूप मकाराचे ठायीं य घडतो. 
या स्थानी विश्वादिकांच्या ग्रहणास्तवब समद्रिविरारादि आणि आपआपली त्रि- 
पुटी त्या सर्वाचे अहण जाणावे; ज्या म्राह्ुरूप मकाराचे ठायी उकाराचा ल्य 
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केला त्या मकाराचा तुरीयरूप जे ओंकाराचं परमार्थरूप अमात्र त्याचे ठायी 
लय करावा. कारण कीं आकाराच्या परमा्थस्वरूपाचा तुरीयाज्ी अभेद आहे. 
तो तुरीय ज्रझरूप आहे आणि शुद्धाचे ठायीं दोन्ही कल्पित आहित; जं ज्याच 
ठायीं कल्पित असते ते त्याच स्वरूप असते, ह्मणून ईश्वरसहित प्राशरूप मका- 
राचा लय घडतो या प्रकारंकरून ज्या आओंकाराच्या परमा्थरूप अमात्राचे ठायीं 
सवीचा लय केला तो मी आहे. असे एकाम्रचित्तेकरून चिंतन 
कराव. स्थावरजंगमरूप आणि असंग अद्य असंसारी नित्यमुक्त निभय त्रह्म- 
रूप आकाराचे परमाथेस्वरूप मी आहे अर्स चिंतन करण्यापासून ज्ञानोदय 
होतो. या कारणास्तव ज्ञानद्वारा मुक्तिरूप फल देणारी ही आकाराची निगेण 
उपासना आहे. ही सवीहून उत्तम आहे. जो पूर्वप्रकारकरून आंकारस्वरू- 
पाशीं जाणतो तो मुनि म्हणावा. जो जाणत नाहीं तो मुनि नाहो. कारण की 
मुनि नाम मनन करणाराच आहे. हे आंडाराच चिंतन मननरूप आहि ज्यास 
आकाराचे चिंतनरूप मनन नाही तो मनि नाहीं, हं मांडूक्यउपनिषदानुसार 
संक्षपरूप आकाराचे चिंतन कथिळ॑ आणीकही नसिंहतापिनीत्यादि उपनिषदां- 
मर्ध्ये याचा प्रकार वर्णिला आहे. हे ओकाराचे चिंतन परमहंसारचे गोप्य धन 
आहे. बहिभुख पुरुषांना याविषयीं अधिकार नाहीं. अंत अंतमुखाश्यी अ- 
धिक!|र आहे. याविषयीं गृहस्थ अधिकारी नाहीं. धनपुत्रर्रीसंगादिरहित जो 
परमहंस तोच अधिकारी आहे. पूर्वप्रकारकरून आकाराचे जह्मरूपकरून 
घ्यान केलें असतां ज्ञानद्वारा मोक्ष होतो. परंतु ज्या पुरुषाची इहलोक अथवा 
ज्रझ्लोक भोगाविषयीं कामना असेल आणि तीव्र वैराग्य नसून हट्टाने काम- 
नेचा प्रतिबंध करून धनपुत्रादि त्यागून गुरूपदेशकरून ब्रह्मर्य आकाराचे 
ध्यान करील त्यास भोगाची कामना ज्ञानाविषयीं प्रतिबंध आहे म्हणून झान 
होणे नाहीं. किंतु ध्यान करीत असतांही शरीरत्यागानंतर त्यास अन्य शरी- 
राची प्राप्ति होते आणि तो इहलोक भोगकामनेचा प्रतिबंध करून ध्यान 
करित होता म्हणून तो या लोकामध्ये अत्यंत ऐश्वयेवान्‌ पवित सतकुलांत 
जन्म पावतो. तेर्थे पूवेकामनानुसार सर्व भोग प्राप्त होऊन पूर्वजन्मींच्या घ्यान- 
संस्कारंकरून पुनः विचाराचेठायीं अथवा ध्यानाचे ठायी प्रवृत्त होतो. तदने" 
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तर ज्ञान होऊन मोक्ष होतो अथवा त्रझ्लोक भोगकामनेचा प्रतिबंध करून 
ओऔकारजह्मरूपाचे ध्यान करण्यास जो पवृत्त तो शरीर त्यागून जझलोकाप्रत 
जातो. तेथे मनुष्यांना पितरांना देवांना दुलंभ जी स्वतंत्रता आहे. तिच्या 
आनंदाचा भोग आणि हिरण्यगभीर्चे समग्र ऐशवये सत्य संकल्पादिक त्यास 
प्राप्त होते. आतां ज्या मागार्ने जह्षलोकास जातो तो कम सांगतो, जो परुष 
ब्रह्मउपासनेविषयीं तत्पर आहे त्याच्या मरणकालीं इंद्रिये अंत:ःकरण!दि यद्यपि 
सर्व मूर्ठित आहेत तीं कांहींच जाणण्याविषयीं समथ नाहींत आणि त्याचे 
ठिंगश्वरीर नेण्याविषर्यी यमदूत त्यापाश्ी येत नाहींत, तथापि अग्नि अभि- 
मानी देवता त्याचें ठिंगशरीर काढून आपल्या लोकाप्रत येडन जाते. मग 
त्या अभिलोकांहून दिनाभिमानी देवता घेऊन जाते. मग त्यापासून शुक्ञपक्षा- 
भिमानी देवता आपल्या लोकाप्रत घेऊन जाते. मग त्याहून पुढे उत्तरायण 
षण्मासाभिमानी देवता त्यास धेऊन जाते. मग त्याहून पुढें संवत्सराभिमानी 
देवता त्यास घेऊन जाते. मग त्याहून पुढें देवळोक अभिमानी देवता त्यास 
घेऊन जाते. मग त्याहून पुढे वायु अभिमानी देवता त्यास घेऊन जाते. मग 
त्याहून पुढें सूयदेवता त्यास धेऊन जाते. मग त्याहून पुढें चंद्रदेवता घेऊन 
जाते. मग त्याहून पुढें विजुअभिमानी देवता आपल्या लोकास नेते, तेव्हां त्या 
विद्यछ्ोकामध्ये त्या उपासकाजवळ हिरण्यगभे आज्ञेस्तव दिव्यपुरुष हिरण्यग- 
भेलोकवासी हिरण्यग्भसमान रूप त्यास नेण्यास येतात. मग ते पुरुष विद्यु- 
छोकाहून वरुणलोकास घेऊन जातात. विजु अभिमानी देवता बरोबर येते. 
मग तेथून पुढं इंद्रलाकास घेऊन जातात. आणि वरुणदेवता इंद्रलोकपयेत 
हिरण्यगर्भलोकवासी पुरुष त्या उपासकाबरोबर असतात. मग त्याहून पढे 
इृंद्रदेवता प्रजापतिलोकपावेतो दोघांच्याबरोबर रहाते. मग त्याहून पुढे मजा- 
पति त्या दोघांच्याबरोबर जहझ्लोकीं जाण्याविषयीं समथ नाहीं हणून त्या दि- 
व्यपुरुषातरोबर तो उपासक ब्रह्मलोकीं पावता. जझलोक्षींचा अधिपति हिरण्य- 
गर्भ आहे. सूक्ष्मसमष्टींचा अभिमानी चैतन्य हिरण्यगर्भ झणतात. त्यासच का- 
येब्रझन झणताडेत. त्यांच ज॑ निवासस्थान, त्यास अह्मलोक हणतात. यद्यपि 
पूवेरीतीकरून आकाराची उपासना शुद्धजझरूपंकरून बोलिली झणून उपास- 
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काला शद्धजरकाची प्राप्ति पाहिजे, तथापि शुद्धजद्याची प्राप्ति ज्ञानापासून होते 
आणि कामनारूप प्रतिबंधास्तव ज्यास. शान होत नाहीं त्यास कार्य अह्माची 
सायुज्यतारूप मुक्ति होते. अझलोकी प्राप्त जो उपासक त्यास हेरण्यगमी- 
समान ऐश्वर्य प्राप्त होते, सत्यसंकल्प होतो, ज्या शरीराची इच्छा करील त्स 
त्याचं शरीर होतं, ज्या भोगाची वांच्छा करील तो सवे भोग संकल्पॅकरून 
पावता. तो जर एकाकालीं सहसशरीरं आणि त्या भोगाची पथक 
पृथक्‌ इच्छा करील तर त्याचकालीं सहसस्तरीरे आणि त्या भोगाची 
पृथक्‌ पृथक्‌ सामग्री उत्पन्न होते. आतां फार काय सांगावें 
कीजे कांहीं संकल्प करील ते सिद्ध होतात, परंतु जगताद्ती उत्पत्ति 
पालन संहार सोडून अन्य सवे ऐश्वर्य इंश्वरासमान होते. यास सायुज्यमोक्ष 
हणतात. अस हिरण्यगभासमान होत्सांता बहुतकाल संकल्पतिद्ध दिव्यपदा- 
थोमत भोगून प्रलयकालीं जेव्हां हिरण्यगभठोकाचा नाश होतो तेव्हां जान 
होऊन उपासकास विदेहमोक्षप्रासि होते. जशी आकाररूप ब्रह्माची उपासना 
करणारास ब्रक्षलोकप्रातिद्वारा मोक्षप्राप्ति होते तक्ी अन्यही उपनिषदांमध्ये 
ज्रह्माची उपासना बोलिली तिणेकरूनही हंच फल प्राप्त होते, परंतु अहंमह 
उपासनावाचून अन्य उपासनंकरून त्रह्मलोकर्पाप्ति होत नाहीं, हा प्रसंग सूत्र- 
काराने व भाष्यकारान चलुथोध्यायांत प्रतिपादन केला आहे. जसें नमेदेश्वराच 
शिवरूपकरून अथवा शालिग्रामांच विष्णुरूपकरून ध्यान बोलिले तं प्रतीक 
ध्यान अहि. अहंग्रह नाहीं. आणि मनाचे त्रझरूपंकरून अथवा आदित्यार्च 
बरह्मरूपकरून ध्यान बोलिं आहे तेही प्रतीकध्यान आहे. अहंग्रह नाहीं. 
तेणेकरून जह्मलाकम्राप्ति होत नाहीं. सगुण अथवा निरुण ब्रह्माचा आपणाशी 
अभेद चिंतन कराव! त्यास अहंग्रहध्यान झणतात, त्यापासूनच जह्लोकर्शाप्ति 
होते. पूर्वी बोलिला जो मार्ग त्यास उत्तरायणमार्ग ह्मणतात, आणि देवयान 
मार्गही हणतात. त्या देवयान मागोीनें जा उपासक ब्रझलाकास जातो त्यास पुनः 
संसार नाहीं, $ंतु जहान होऊन विदेहमुक्तीची प्रापि होते तथ ज्ञान साधने जीं गुरू 
पंदेशांदि त्यांची अपेक्षा नाहीं. किंतु जह्मळोकाचे ठायीं गुरूपंदेझादि साधनां- 
बांचूनही ज्ञान होते. कारण कीं ज्रशल्येझामर्ध्ये तमामुण रजोगुणचा ठेशही 
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नाहीं. केवल सत्वगुणप्रधान हा कोक आहे, तमोगुण नाहीं हणून जडता आल- 
स्वादिक नाहींत. रजोगुण नाहीं झणून कामक्राधादिरूप रजोगुणारचे काये 
विक्षेप नाहीं. कवल सत्वगुण आहे ह्मणून सत्वसुणाचं काये ज्ञानरूप प्रकाश त्या 
लोकामध्ये मरथान आहे. आकाराची त्रह्मरूपंकरून जी पूर्वी उपासना केली होती 
तेव्हां ओकारमात्रचा अर्थ असा' चिंतन केला होता कीं स्थूल उपाधिसहि- 
त विराट विश्व चैतन्य अकार वाच्य, सूक्ष्म उपाधिसहित चैतन्य हिरण्ययभ 
तैजस उकार वाच्य, कारणउपाधिसहित चेतन्य इश्वर प्राज्ञ मकार वाच्य आहे. 
असा अर्थ जो पूर्वी चिंतन केला त्याची ब्रह्मलाकामध्य स्मृति होते आणे सत्व- 
गुणप्रभावास्तव अर्से विवेचन होते कीं स्थृुळ उपाधिकरून चैतन्याचे ठायीं 
विराटपणा आणि विश्वपणा प्रतीत होतो. तो असा कीं स्थूळ समष्टि दष्टी- 
करून विराटपणा आणि व्यष्टि दृष्टीकरून विश्वपणा आणि समष्टि व्यष्टि 
स्थुल दृष्टीवांचून विराटभाव आणि विश्वमाव प्रतीत होत नाहींत. किंतु चे- 
तन्य मांत्र प्रतीति होते, तर्सेच सूक्ष्म उपाधिसहित हिरण्यगर्भ तैजस चैतन्य 
उकार वाच्य आहि. त्यांतही समष्टि सूक्ष्म उपाधि दृष्टीकरून चैतन्याचे 
ठायीं हिरण्यगर्भत्व आणि व्यष्टि सूक्ष्म उपाधि दृष्टीकरून तैजसत्व प्रतीत होतें. 
सूक्ष्म उपाषे दृष्टीविना हिरण्यगभेत्व आणि तेजसत्व प्रतीत होत नाहीं,तसेंच कार- 
णोपाधिसहित ईश्वर प्राज्ञ चेतन्य मकार वाच्य,त्यांत समष्टि अज्ञान उपाधि दृष्टीक- 
रून चेतन्याच ठायी इश्वरत्व आणि व्यष्टि अज्ञान उपाधिदृष्टीकरून प्राज्ञत्व प्रतीत 
होतं. अज्ञान उपावधिदृष्टाविना इश्वरत्व आणि प्राज्ञत्व पतात होत नाहीं. जी 
वस्तु ज्याचे ठायी अन्यदृष्टीकरून प्रतीत हाते ती त्याच ठायीं परमार्थकरून 
नाहीं. ज ज्यांचे रूप अन्य दष्टावांचून प्रतीत होते तं त्याचें परमार्थरूप 
आहे. जर्स एका पुरुषाचे ठायीं पित्याच्या दृष्टीकरून पुत्रता आणि मरपित्या- 
च्या दृष्टीकरून पोत्रतारदरूप भान होतं तं परमार्थकरून नाहीं, पुरुषाचा पिंड 
हं परमार्थ आहे. तर्से स्थूल सूक्ष्म कारण उपाविदृष्टीकरून जे विराट विश्वादि 
क रूप भान होते त॑ मिथ्या आहे. चैतन्यमात्रच सत्य आहे. ते चैतन्य सर्वे 
भेद्रहित आहे. कारण कीं विराट आणि विश्वाचा जो भेद आहि ती उपाधि 
तर दोघांची यर्दयापे स्थूळ आहे तथापि समष्टि उपाधि विराटाची आणि व्यष्टि 
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उपाधि विश्वाची. त्या समष्टि व्यष्टि उपाधीकरून त्यांचा भेद आहे म्हणून 
स्वरूपकरून भेद नाहीं. तसा तैजसाचा हिरण्यगभाचा भेदही समष्टिब्यष्टि- 
उपाधीस्तव आहे. स्वरूपंकरून नाहीं. तसाच ईश्वर प्राज्ञाचा भेदही समष्टि- 
व्या्टिउपा्धीस्तव आहे, स्वरूपकरून नाहीं. असा प्राज्ञाचा इंश्वराशीं अभेद 
आणि तेजसाचा हिरण्यगभाश्ीं अभेद आणि विश्वाचा विराटाशीं अभेद आहे 

या प्रकारंकरून स्थूलउपाविवानाचा सूक्ष्मउपाधिवानाशीं अथवा कारण उपाधे 

वानाशीं भेद नाहीं. कारण कीं स्थूल सूक्ष्म कारण उपाविदृष्टि त्यागून चेतन्य 
स्वरूपाचे ठायीं कोणत्याही प्रकारचा भेद प्रतीत होत नाहीं आणि अनात्म्याशीही 
चेतन्याचा भेद नाहीं. कारण कीं अनात्मे देहादिक अविद्याकाली प्रतीत 
होतात. परमार्थकरून नाहींत. त्यांचाही चतन्याशीं भेद घडत नाहीं. असं 
सबवे भेदरहित असंग निर्विकार नित्यमुक्त ब्रह्मरूप आत्मा आकाराचं लक्ष्य 
स्वयंप्रकाशरूप त्या उपासकाशीं भान होते. तस्मात्‌ हिरण्यगभलोकवासी जे 
त्यांस संसार नाहीं. यर्द्यपि महावाक्यविचारावांचून ज्ञान होत नाहीं तथापि 
ओंकाराचा विवेकच महाबाक्‍्यविवेक आहे, स्थूळ उपाधिसहित चैतन्य अ- 
काराची वाच्य स्थूल उपाधि त्यागून चेतन्य मात्र अकाराचे लक्ष्य तसं सूक्ष्म 
उपाधिसहित चैतन्य उकाराचे वाच्य सूक्ष्मउपाधि त्यागून चैतन्यमात्र लक्ष्य, 
कारण उपाधिसहित चैतन्य मकारांचे वाच्य कारणउपाधि त्यागून चैतन्य- 
मात्र लक्ष्य, या प्रकारें उपाधिसहित विश्वादिक अकारादि मात्रांचे वाच्य आणि 
उपाधिरहित चेतन्य सवे मात्रांचे लक्ष्य आहे. त्से नाम रूप सकल उपावि- 
सहित चैतन्य ओऔकार वणोर्चे वाच्य आणि नाम रूप सकल टपाविरहित 
चैतन्य ओंकार वणार्चे लक्ष्य आहे; असा आकाराचा आणि महावाक्‍्याचा अ- 
थे एकच आहि, म्हणून आंकारविवेकंकरून अद्वेत ज्ञान होतें. अस आचाये- 
मुखे श्रवण करून अदृष्ट नाम जो मध्यम शिष्य तो उपासनेचे ठायीं प्रवृत्त 
होऊन ज्ञानद्वारा परम पुरुषार्थरूप मोक्षाप्रत प्राप्त झाला, आतां ज्याश्ची नियुण 
उपासनेविषयीं अधिकार नाहीं त्याशी कतेव्य बोलतो. 
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॥ पू. आ. ॥ 

जर न होईल निर्गुण ध्यान । तर सगुण ईश्वरी करावे मनाचे 
स्थापन ॥ जर न होईल उपासना सगुण। तर निष्कामकर्मेकरू- 
न भजाबा राम ॥ १९२ ॥ जर न होईल निष्काम कमे । तरी 
करावे शुभ सकाम कमे॥ जर न होइल सकाम कमे । तर हे 
झठ मरणजन्म वारंवार घेई पा ॥ १९३ ॥ ओंकाराचा अथे 
जाणून । अदृष्टि कृतकृत्य झाला पूणे।जो हा तरंग पढेल जाण! 
त्यास ज्ञानदृष्टि पूणे दादु करो ॥१९४॥ हाते श्रीविचारसागर 
ग्रंथ । पंडित निश्वलदास कृत ।। अड्धत संवाद मरणव उपासना 
निश्चित । पंचम तरंगांत वाणिली पे ॥ १९५ ।श्रीसचिदानदापे 
णमस्तु ।भ्रीरामसमधे॥ 1 ॥ ॥ ॥ 
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>मम्न््््क्जकळकााभावा------ 


श्रीगणेशाय नमः ।। श्रीगुरुसचिदानंदाय नमः ॥ 
॥मू. ओं. ॥ 

अनात्मवस्तु चतन्याहून भिन्न ।। सवेही मिथ्या स्वप्नसमान!। 

ह एकून तृतीय ज्िप्य बाळ बचन । जो का बुद्धिमान तक- 

दृष्टी ७१॥ 

टीका:--चतुथ तरंगांत उत्तम अधिकाऱ्याचा उपदेश प्रकार* बोलिला. 
पंचम तरंगांत मध्यम अधिकाऱ्याचा प्रकार वर्णिला, आतां या तरंगांत क- 
निष्ठ अधिकाऱ्याचा उपदेशप्रकार सांगता. ज्यास बहुत शंका उत्पन्न होतात, 
त्याची यद्यपे बुद्धि तीत्र असते तथापि तो कारनेष्ठ अधिकारी ह्णावा. हा 
तरंग युक्तिप्रधान आहे, ह्मणून श्रवण केल्या अथोविषयीं ज्यास कुतक उ- 
त्पक्न होतात, त्यास या तरंगांचा उपयोग आहे. कृतर्केकरून दूषित ज्याची 
बुद्धि तो कनिष्ठ अधिकारी झणावा. तोच उपदेशप्रकार आतां सांगता. पंचम 
तरेंगामध्ये प्रणवउपासना आणि जगतनिरूपणाच्या पूर्वी अर्स बोलिले की, 
चेतन्याहून मिन्न अज्ञान आणि तत्‌कार्य तो अनात्मा ह्मणतात, ते अनात्म 
पदाथ सवे स्वसाचे परी मिथ्या आहेत, ही वाती श्रवण करून दोघां बैधूं-, 
च्या प्रश्नाचा उपराम पाहून तकेदष्टि प्रभ करतो. 

॥ मू. ओ. | 

पूर्वी जी वस्तु ज्ञात निश्चित । तिची स्मृति स्वप्नांत होत ।। 

जी जाय्वतींत अति अज्ञात । ती नाहीं पहात कोणाही ॥२॥ 

टीकाः---पूर्वी जो अत्यंत अज्ञात पदार्थ त्याचं स्वझामध्ये ज्ञान होत 
नाहीं, किंतु जागृतीमध्ये ज्याचे अनुभवज्ञान असते त्याची स्वमामर्ध्ये स्मृति 
होते, झणून स्मृतिज्ञानाचे विषय जागृत पदार्थ सत्य होण्यास्तव त्यांचे स्व- 
झामध्ये स्मृतिरूप ज्ञानही सत्य आहे. या कारणास्तव स्वभदृष्टांतंकरून जा- 
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गृत .पदा्थीप्रत मिथ्या बोलणे संभकत नाहीं. आतां अन्य प्रकारेकरूने स्वम- 
ज्ञानाचे विषयाची सत्यता प्रतिपादन करतो. 
॥ मू. ऑ. ॥ 

अथवा स्थूलाते शिंग देह त्यागून ॥ गजादि गिरि सर्द 

घन ।॥ बाहेर पहातसे जाऊन ॥ या हेतूस्तव स्वप्न मिथ्या 

कस ॥ «- 1) 

डीका:---अथवा झणजे अन्य प्रकारेकरून स्वप्नार्च शान आणि त्यांचे 
विषय सत्य आहेत. मिथ्या नाहींत. कारण कीं स्वमावस्थेच ठायीं स्थूल श- 
रीराशी त्यागून ठिंगशरीर बाहेर निघून सत्य गिरि ससुद्रादिक पाहाते, म्ह- 
णून स्वभझ "मिथ्या नाहीं. श्रीगुरु०-- 

॥ मू. ओ. | 

हा हस्ती पुढे उभा जाण ।। असं होत प्रत्यक्ष ज्ञान । स्वप्ना- 

मध्ये स्मातेरूप जान | कसें सुजाण होईल पें॥ ४॥ 

टीका:--पूवकालसंबंधी पदाथाचे ज॑ ज्ञान ती स्मृति म्हणावी. जसा 
पूर्वी पाहिला जा हस्ती त्याची, हा हस्ती अश्यी स्मृति झणावी आणि हा 
हस्ती सन्मुस्व स्थित आहे असे हं ज्ञान म्मति नाहीं किंतु प्रत्यक्षज्ञान म्हणार्चे. 
आणि स्वमामध्ये तर हा हस्ती पुढं स्थित आहे, हा पर्वेत आहे, ही नदी 
आहे, असं ज्ञान होते. ह्मणन जागूर्तामध्ये पाहिल्या पदाथीची स्वप्नामध्ये 
स्मृति नाहीं, किंतु हम्त्यादिकां्च मत्यक्षज्ञान आहे, आणि जर असं हणेल 
कीं जागृतीमधील ज्ञात पदा्थीचेच स्वप्नामध्ये ज्ञान होते, अज्ञात पदार्थीर्च 
ज्ञान होत नाहीं. हणून जागत पदार्थशञानसंस्कारंकरून स्वप्नज्ञानाची उ- 
त्पाति हाते. आणि संस्कारजन्य ज्ञान ती स्मृति क्षणतात, झणन सप्नाचं ज्ञान 
स्मृतिरूप आहे अश्शी आशंका घडत नाहीं. कारण कां प्रत्यक्ष ज्ञान दोन 
प्रकारचे आहे. एक अभिज्ञारूप प्रत्यक्ष, दुसर प्रत्यभिज्ञारूप प्रत्यक्ष, जर्स 
नेलसंबंधे .रून हा हस्ती अस जं ज्ञान ते॑अभिज्ञाप्रत्यक्ष म्हणावे आणि 
पूर्वज्ञानसस्कारेंकरून आणि इंद्रियसंबंधेकरून जे शान तं प्रत्यमिज्ञाप्रत्यक्ष 
म्हणावे. जसा पूर्वी पाहिला जो हस्ती तो हा हस्ती आहे अस जं ज्ञान होतें 
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क॑ मरत्याभिज्ञापत्यक्ष म्हणावे. त्यामध्ये पूर्व हस्ताच ज्ञानाचा संस्कार जाणे 
हस्तीशीं नेत्राचा संबंध हे प्रत्यक्ष प्रत्यभिशेचे हेतू आहेत. यास्तव संस्कारज- 
न्य ज्ञान स्मृतिरूपच होतें हा नियम नाहीं. किंतु प्रत्यभिज्ञापरत्यक्षही संस्कार- 
जन्य होतं. परंतु इंद्रियसंबंधविना केवल संस्कारजन्य ज्ञान होतें त॑ स्मृतिज्ञान 
म्हणावे, खप्नामध्ये हस्त्यादिकांचं ज्ञान संस्कारजन्य नाहीं, किंतु निद्वारूप 
दोषजन्य आहे आणि हस्त्यादिकाचे परी स्वप्नामध्ये कल्पित इंद्रियेही आ- 
हेत, हणून इंद्रियजन्य आहे. यद्यपि स्वप्नपदा्थ साक्षिभास्य अहित. इंद्रिय- 
जन्य ज्ञानाचे विषय नाहींत, तथापि अविवेक्याच्या दृष्टीकरून स्वप्नार्च ज्ञान 
इंद्रियजन्य बोलिलें. या प्रकारंकरून स्वप्नांचं ज्ञान जागृत पदाथीची स्मृति नाहीं, 
आणि निद्रेहन जागृत पुरुष असं म्हणतो कीं मी स्वप्नामध्ये हर्सत्यादिकांना 
पाहता झाला, जर हस्त्यादिकांची स्वताचे ठायीं स्मृति ह्मणावी तर जागृतींत 
असं बोलिर्ठे पाहिजे कीं स्वप्नामध्ये हस्त्यादिकांचे स्मरण करता झाला. असं 
कोणीही बोलत नाहीं, हणून जागृत पदाथीची स्वभामध्ये स्मृति नाहीं आणि 
जागृतीमध्ये जो पहिला ऐकिला पदाथ त्याचच स्वमामध्ये ज्ञान होते हा नि- 
यम नाहीं. किंतु जागृतीमधील अज्ञात पदाथीचंही स्वमामध्यं ज्ञान होते. क- 
दाचित्‌ स्वभामध्य असे विलक्षण पदाथे प्रतीत होत असतात कीं जे सवे 
जन्मामध्ये कधीं ऐकिले पाहिले नाहींत. या कारणास्तव त्यांचं ज्ञान स्मृति नाही. 
यद्यपि या जन्मांतीळ पदाथेज्ञानाचा संस्कारच स्मृतीश्ीं हेतु आहे हा नियम 
नाहीं. किंतु अन्य जन्माच्या ज्ञानसंस्कारंकरूनही स्मति होते. कारण कीं अ 
नुकूल्ज्ञानंकरून प्रवृत्ति होते. अनुकूल ज्ञानाबांचून मरवृत्ति होत नाहीं. म्हणून 
बालकाची स्तनपानाचे ठायीं जी प्रथम प्रवृत्ति होते तिचा हेतु बालकाशीं स्त- 
नपान अनुकूल आहि असं ज्ञान होतं. तेथें अन्य जन्माचे ठायीं जी स्तनपा- 
नाविषयीं अनुकूलता अनुभवली आहे तिच्या संस्कारंकरून बालकाशी पथम 
अनुकूलतेची स्मृति होते. म्हणून जन्मांतरींच्या ज्ञानसंस्कारंकरूनच स्मृति 
होते, तर्स या जन्माचे ठायी अज्ञात पदाथीचीही अन्य जन्माच्या ज्ञानसंस्कारे- 
करून स्वमाचे ठायीं स्मृति संभवते. तथापि असा स्वभामध्यं पदाथ पतीत 
होतो कीं ज्याचे जागृतीमध्ये कोणत्याही जन्मांत ज्ञान संभवत नाहीं, जसा. 
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आपल्या मस्तकाचा च्छेद आपल्या नेत्रेकरून स्वमामध्ये पाहतो तो आपला 
मस्तकच्छेद नेत्रेकरून जागृतीमध्ये कधींही पाहिली नाही, म्हणून जागृत प- 
दा्भश्ञानसंस्कारंकरून स्वभामध्यं स्मति नाहीं. या प्रकारेकरून स्वमस्मृति- 
रूप खंडणाविषषीं अनेक याक्ते मंथकारांनीं बोलिल्या आहेत. परंतु स्वभस्मृति 
मानण्याविषयीं पूर्वाक्त जे दूषण त॑ अतिप्रबल आहे. कारण कीं स्मृतिज्ञानाचा 
विषय सन्मुख प्रतीत होत नाहीं. आणि स्वमामध्ये हस्त्यादिक सन्मुख प्रतीत 
होतात, या कारणास्तव ब हत्यादैकांची स्वमामर्ध्ये स्मृति नाहीं. आतां ठिंग- 
शरीर बाहेर निघून सत्य गिरि समुद्रादि पाहात याचें उत्तर सांगतो. 
॥ मू. ओ. । 

जर लिंगदेह बाहेर निघेळ । तर देह अमंगल होईल ।। 

प्राणसाहित सुंदर न दिसेळ । यास्तव लिंग जाइल कसें पा ॥५॥ 

टीकाः--जर स्थूलशरीराहून ठिंगशरीर बाहेर निघून सत्य समुद्रारिक 
पाहील तर ठिंगशरीर निघण्यानें जसं मरण अवस्थचे ठायीं शरीर भयंकर 
प्रतीत हातें, तसं स्वमावस्थेचे ठायीह लिंगाभावेंकरून स्थूळ शरीर अमंगल 
म्हणजे भयंकर आणि प्राणरहित मृतसमान झालें पाहिजे. आणि स्वमावस्थेमध्ये 
असें होत नाहीं. किंतु स्वम्तावस्थेमध्यं स्थूळ शरीर प्राणसहित असते आणि 
जागूर्तांच्या परी सुंदर हणजे मंगलरूप असते हणून स्थूल शरीरराबाह्वेर ठिंग 
शरीर स्वभावस्थेमध्य निघत नाहीं. आणि जर असं म्हणेल कीं स्वझावस्थेमध्य 
प्राण तर जात नाहींत, किंतु अंत:करण आणि इंद्रिये बाहेर जाऊन सत्य प- 
बेतादिकांस पाहतात म्हणून स्थूल शरीर मरणावस्थेसमान भयंकर होत नाही- 
आणि प्राण बाहेर जाण्याच कांहीं प्रयोजनही नाहों, कारण कींप्राणांच्या ठायीं 
ज्ञानक्षाक्ते नाहीं. किंतु क्रिय!ज्ञाक्त आहे; म्हणून बाह्यपदार्थ ज्ञानाचे ज्यामध्ये 
सामर्थ्यं आहे तींच जातात. अंतःकरण आणि ज्ञानंद्रियांमध्ये ज्ञानशक्ति आहे. 
आणि प्राणाच्या परी कर्मेद्रियांचे ठार्यी ज्ञानशक्ति नाहीं. क्रियाशाक्त आहे झणून 
प्राण 'आणि कर्मोद्रियं शरीरामध्ये राहतात झणून मरण निमित्त दहनादिकाचे 
संरक्षण घडते एवं अंतःकरण व शानंद्रिये बाह्य पर्वतादिकांना पाहून पुनः 


प्राण आणि कर्मेद्रियासमीप येतात ही आशका घडत नाहीं. कारण क्रीं स्थूळ 
२२९--नरेते 
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सूक्ष्य समाजामध्ये सर्वाचा स्वामी प्राण आहे. प्राणरटित पाहाताक्षणीचं 
झर्रीरास ठेवीत नाहींत. बाहेर नेऊन दहन करतात. स्पर झाला असतां स्नान 
करतात. हणून स्थूळ शरीराचे सार प्राय आहि. तर्सेच सूक्ष्म शरीरामध्येही 
प्रधान प्राण आहे. प्राण व हेद्रियादिक परस्पर श्रष्ठत्वाविषयीं विवाद करून 
प्रजापतीच्या समीप जाऊन बोलिले कीं, हे भगवन्‌ आमच्यामध्ये कोण भ्रष्ट 
अहि. तेव्हां प्रजापाति बोलिला कीं, तुम्ही सर्वानी स्थूलशरीराचे ठायीं मवेश्ञ 
करून एकेकांनीं निघून जावे. ज्याच्या निघण्यार्न शरीर अमंगलरूप होऊन 
पडेल तो तुमच्यामध्ये श्रेष्ठ आहे. मग प्रजापतीच्या वचनेकरून नेत्रादिक 
इंद्रियांनी एकेकांच्या अभावाने अंधादिरूप शरीराची स्थिति पाहिली आणि 
प्रामानं निघण्याचा उद्योग करतांक्षणींच शरीर पडूं लागले; तेव्हां सवीनी हा 
निश्चय केला कीं, आमचा सर्वंचा स्वामी प्राण आहे. या कारणास्तव जंव- 
पर्यंत शरीरांत पाण आहे तंवपर्यंत इंद्रियादिक राहतात, शरीराहून प्राण 
निघतांक्षणींच सवे निघून जातात, यारखव सूक्ष्म समाजामध्ये प्राणच प्रधान 
आहे, त्याच्या निघण्यावांचून अंतःकरण ब ज्ञानेंद्रिये बाहेर निघत नाहीत. 
किंबा अंतःकरण आणि ज्ञानेंद्रिये भूतांच्या सत्वगुणार्च काय आहे. त्यामध्यें 
ज्ञानशक्ति आहे क्रियाशक्ति नाहीं. प्राणामध्ये क्रियाशक्ति आहे त्याच्या बेले- 
करून मरणसभयीं लिंगशरीर या स्थूलाक्लीं त्यागून लोकांतरास जाते आणि 
प्राणबठकरून इंद्रियद्वारा अंतःकरणवृति बाहेर घटादिकासमीष जाते. आणि 
प्राणसहायतेवांचून अंतःकरणादिकारचे बाहेर गमन संभवत नाहीं. क्षणूनच 
योगशाखामध्ये बोलिरें आहे कीं प्राणनिरोधावांचून मननिरोष होत नाही, 
प्राणसंचारेकरून मनाचा संचार होतो, प्राणनिरोधेकरून मनाचा निरोध होतो. 
आास्तव मनाचा निरोधरूप जो राजयोग स्थाची ज्यास इच्छा तेणें प्राणनिरो- 
अरूप हटयोगाचे अनुष्डान करावे, या कारणोस्तवही प्राणाथीन अंतःकरणाचें 
ममन आहे. आण निघाल्यावांचून अंत:करण ब शानेंद्रिर्ये बाहेर निघत नाहीत 
आणि स्वमामध्ये पाणारकांपे्का कोणी स्थूर्छरीरावाहेर जाऊन सत्य पथे- 
तादिकाप्रत पाहतात हॅ संभकत नाहीं. किंवा कोणीं पुरूष आश्त्यासंबगीशी 
स्वसामध्यें मिळून आओ ज्यवहार करतो तो जायूत शाश्याकर तो संषंगी वि- 
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ळाळ असतां त्यास “असं हाणत नाहीं कॉ रात्री तूं मजला भेटला होत्य 
आमि अमुक व्यवहार केला होता आमि पूर्वपक्षीच्या रीतीने तर. तो आहे 
निघन त्यासंबंधी भेटून सत्य व्यवहार करतो याकरतां त्याच्या भेटण्याचे 
आणि त्या व्यबहाराच संबंधीशीं ज्ञान झालं पाहिजे. आणि जेन्हां तो संबंधी 
मिळेल तेव्हां त्याने बोळिळ॑ पाहिजे आणि सिद्धांत मतामध्य तो संबंधी 
आणि त्याचा संयोग सवे अंतरींच कल्पित आहे. किंवा जर बाहेर जाऊन 
सत्य पदार्थ पाहातो तर रात्रीमध्ये निजलेळा पुरुष हरिद्वारामध्ये माध्यान्ही- 
चा तप्त सूर्य, मंदिरगंगेहन पूर्वेस आणि नीळ पवत गरगेहन पश्चिमेस पाहातो 
तेर्थ रात्रीमध्ये माध्यान्हींचा सूर्य नाहीं. गंगेहून पूबे दिक्षेस मंदिरही नाही 
आणि गंगेहन पश्चिमेस नील पर्वत नाहीं ह्मणून सत्य पदार्थार्च पाहणे स्वम्ना- 
मध्ये असंभव आहे. आधि जागृतीची स्मृति अथवा स्वभामध्ये बाहेर निघून 
इश्वरकत पवतारदकार्च ज्ञान होतं हे दोन्ही पक्ष निराकरण केल, आतां 
सैद्धांत सांगता. 
मू. ओं. ।। 

यास्तद अंतरींच उपजत ।॥। सव समाज त्रिपुटीसहित । हा 

अथे बेद प्रतिपादित ॥ जो से प्रमाणांत शिरोमणी ॥ ६॥ 

टीका:---यद्यपि जागृत पदा्थीची स्मृति आणि लिंगशरीर बाहेर नि्षण 
संमवत नाहीं, तथापि जागृतीच्या परी ज्ञाता ज्ञान ज्ञेय त्रिपुटी स्वमामध्य 
भरतील होते, झणून कंठाच्या नाडीमध्यंच सर्व कांहीं उत्पन्न होते. सब प्रमा- 
णांत श्रेष्ठ जो बेद तेणे काथेलं आहे मांडूक्य उपनिषदामध्ये हा प्रसंग आहे 
कीं जागृत पदार्थ स्वमनामध्ये प्रतीत होत नाहींत. किंतु रथमागोदि सवे स्व- 
स्मामध्ये नवीन उत्पन्न होतात. झणून पर्वतादि जे कांहीं स्वप्नांत पाहतो ब्र 
सव नवीन उत्पन्न होतात. जर स्वप्नामध्ये सवीन पर्वेता्दिकांचा स्वीकार स 
करावा तर त्यांचे प्रत्यक्ष ज्ञान स्वप्नामध्यं होतं त॑न झाले पाहिजे. काराष 
क ब्रिक्र्याशी इंद्रियांना अथवा अंतःकरणवृ्ती चा संबंध मत्यक्ष ज्ञानाचा हेलु 
आहे. यासच पर्वेतादिक विषय आगि त्यांच्या शञानाचे साधन इंदिर्ब बा 
अंतःकरण सर्वे -भंतरींच उत्म होतात. थद्यपि स्वप्नपदार्थ शुक्तिरजताादिववू 
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साक्षिमास्य आहेत, त्यांच्या ज्ञानानिषयी इंद्रियांचा अथवा अंतःकरणाचा 
उपयोग नाहीं, झणून स्वप्नामध्ये पर्वतादि ज्ञेयांची उत्पात्ति मानणं योम्य 
अहि, परंतु ज्ञाता, ज्ञान आणि इंद्रिये यांची उत्सात्ते मानणें थोग्य नाहीं, 
तथापि जसे स्वप्नामध्ये पवेतादिक प्रतीत होतात तसेच इंद्रिये व अंत:क- 
रण प्राणसाहत स्थूल शरीर प्रतीत होते, त्याचीही उत्पात्ते मानली पाहिजि, 
किंवा स्वप्नामध्ये नेत्रादिकांची जी विषयता भासते ती व्यवहारिक नेत्रादि- 
कांची विषयता तर स्वप्नपदाथीच्य़ा ठायीं घडत नाहीं. कारण कीं समसत्ता- 
यान्‌ पदाथौची आपसामध्यें साधकबाधकता घडते हे पंचम तरंगामध्ये प्रति- 
पादन केडें आहे, ह्मणून 5य़वहारिक नेत्रादिक शरीराचे ठायीं असतांही त्यांस 
स्वप्नाच्या पदाथीची विषमसत्ता होण्यास्तव स्वप्नांतील पर्वेतादिकांच्या ज्ञानाची 
विषयता घडत नाही.कारण कीं व्यवहारिक जीं इंद्रिये ती आपआपल्या गोलकांशी 
त्यागून काये करण्याविषयी समथ होत नाहींत आणि स्वप्नामध्ये हस्तपादादि गोठ 
क तर दुसऱ्याशी निश्वळ दिसतात आणि हसतामध्ये रत्न धेऊन हाका मारीत धावतो 
झणून स्वमामध्ये इंद्रियांची उत्पत्ति आवश्य मानिली पाहिजे. तरस सुखदुःखाचे 
ज्ञान आणि सुखदुःखज्ञानाचा आश्रय प्रमाता स्वमामध्ये प्रतीत होतो. कारण का 
न झाल्या पदाथोची प्रतीति होत नाहीं. यास्तव सर्व त्रिपुटीसमाज स्वमा- 
मध्ये उत्पन्न होतो आणि अनिवेचनीय ख्यातीची ही रीति आहे कीं, जितक 
अमज्ञान व त्या ज्ञानाचे विषय सव अनिवेचनीय उत्पन्न होतात. विषयावां- 
चून ज्ञान होत नाहीं हा सिद्धांत आहे. अन्य शाखमतामध्ये अन्य पदा्थीच 
अन्य रूपकरून भान होते तो अम हझणतात, सिद्धांतामध्ये तर जसा पदाथ 
असतो तसंच ज्ञान होते. हणून अमस्थलींही विषयांची उत्पत्ति आवऱ्य होते. 
विषयांवांचून ज्ञान होत नाहीं. या प्रकारंकरून स्वमामध्ये त्रिपुटीची क्र्तीति 
होण्यास्तव सवे समाज उत्पन्न होतो. याविषयीं अश्ली शंका होते की, स्वम- 
पदार्थ जे प्रतीत होतात. त्यांची उत्पात्ति अंगीकारिली आणि .स्वभरष्टांतंकरून 
जागृतीचे पदाथ सिद्धांतमतामध्यं जसे मेथ्या बोठिळे तसे जागृतपदा्थाच्या 
परी. उत्पतिमान्‌ होण्यास्तव स्वभाचेही पदाथ सत्य झाले पाहिजेत आणि स्व- 
आंतीळ पदाथीची उत्पत्ति न मानिली तर हा दोष नाहीं. कारण की जागू- 
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ताचे पदार्थ तर उत्पन्न होत्साता प्रतीत होतात आणि स्वप्नामध्ये पदार्थ न 
होऊन प्रतीत होतात. हणून स्वप्नामध्ये होण्यावांचून पदाथीचे ज्ञान अम- 
रूप आहे. त्यांची उत्पत्ति मानणें बोग्य नाहीं. याचे समाधान सांगता. 
॥ प्र. आ. 

साधन सामग्रीरहित ॥ उपजे त॑ मिथ्या होत ॥ यास्तव स्व- 

झही सामग्रीराहत ।। होत मिथ्याभूत जाण तू ॥७॥ 

टीकाः---ज्याचे उप्पत्तीविषयी जितकी देशकालादि सामम्री साधन हणजे 
कारण पाहिजे तितक्‍या सामश्रीवांचून जे उपजत तं मिथ्या झणतात. आणि 
स्वप्नाचे हस्त्यादिकांच्या उत्पत्तियोग्य देशकाठ नाहींत, कारण कोौं बहुत 
कालामध्ये आणि बहुत देशांमध्य उपजण्यायोग्य हस्त्यादिक ते क्षणमात्र का- 
लामध्ये आगि सूक्ष्म कठदेशामध्ये उपजतात ह्मणून मिथ्या आहित. यद्यवे 
स्वप्नावस्थमध्य दश्काल अधिक प्रतीत होतात तथापि अन्य पदाथीच्या परी 
स्वप्नामध्ये अधिक काळ आणि अधिक देशही अनिवेचनीय प्रातिभासिक 
उत्पन्न होतात. कारण कीं विषयावांचन प्रत्यक्ष ज्ञान होत नाहीं. आणि स्व- 
प्नामध्ये अधिक देशकालाचं ज्ञान होते. आधि व्यवहारिक देशकाल न्यून 
आहित ह्मणून प्रातिभासिक उत्पन्न होतात, परंतु स्वप्नाबस्थमध्ये उत्पन्न जे प्रा- 
तिभासिक देशकाल ते स्वप्नस्थ हम्त्यादिकांच कारण नाहींत. कारण कीं, 
जं कारण असतं त प्रथम उत्पन्न होतं आणि काये मागून उत्पन्न होतं. स्व- 
नाचे देशकाल आणि हम्त्यादिक एककालींच उत्पन्न आहेत, हणन त्यांचा 
कार्यकारणभाव घडत नाहीं. आणि व्यवहारिक देशकाल न्यन आहेत हस्त्यादिकां- 
योग्य नाहींत हणन स्वप्नपदा्थ देशकाल सामग्नीवांचन उत्पन्न होतात या हेतूस्तव 
मिथ्या आहेत आणि स्वप्नामध्ये स्वप्नस्थ हस्त्यादिकांची मातादिसामश्री नाही झ- 
णून स्वभपदा्थ मिथ्या आहेत, यद्यपि खमझम्थ पदाथींची मातादिक प्रतीत 
होतात, तथापि स्वमस्थ मातापिता स्वभपदाथात्पत्तीचं कारण नाहींत. कारण 
कों माता, पिता आणि पुत्र एका क्षणीं बरोबरच उत्पन्न आहेत. हणून त्यांचा 
कार्यकारणभाव घडत नाहीं. ज्या अविद्येपासून निद्रेसहित स्वभपदार्थ उत्पन्न 
झाले तीच अविद्या त्या पदाथीविषयीं माता व पिता व पुत्रपणा उत्पन्न करते. 
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या प्रकारेकरून खमपदाथीच्या उत्पत्तीविषयीं अन्य कोणी सामओ नाहीं, किंतु 
अभिद्याच निद्रारूप दोषासहित कारण आहे. ज॑ दोषसहित अविदयेपासून जन्य 
होतें त॑ शुक्तिरजताचे परी मिथ्या आहे. या कारणासव खमपदार्थ सत्य ना- 
होंत, मिथ्या आहेत. त्यांचं उपादानकारण अंतःकरण अथवा साक्षात्‌ अवि- 
द्याच आहे. पाहिल्या पक्षांत साक्षिचेतन्य खभाच अधिष्ठान आहे आणि दु- 
सऱ्या पक्षामध्ये त्रह्मचेतन्य खप्नाचे अधिष्ठान आहे. या प्रकारंकरून अंत:- 
करणाचा अथवा अविद्यचा परिणाम आणि चतन्याचा विवत खम आहे. या- 
विषयीं अशी शंका होते कीं, दुसऱ्या पक्षामध्ये जरह्मचेतन्य स्वप्नाचे अधिष्ठान 
आणि अविद्या उपादानकारण बोलिली त्यामध्यं अधिष्ठान ज्ञानंकरून कल्पि. 
ताची निवृत्ति होते आणि स्वप्नाचे अधिष्ठान अद्य आहे झणून तह्षज्ञानावांचून 
जागृतींत स्वप्नाची निवृत्ति न झाली पाहिजे, आणीक झंका करतो. जसें 
स्वप्नाचे अधिष्ठान त्रह्म आणि उपादानकारण अविद्या आहे तर्सच वेदांतसि- 
द्धांतामध्ये जागरृतव्यवहारिक पदाथीचही अधिष्ठान ब्रह्म आहे आणि उपादान- 
कारण अविद्या आहे, झणून जागृत पदाथाना न्यवहारिकत्व आणि स्वप्नपदा- 
थाना प्रातिभासिकत्व असा भेद न झाला पाहिजे. कारण कीं, दोघांचं अधि- 
ष्ठान त्रह्म आहे आणि उपादानकारण अविद्या आहे हणून जागृति व स्वप्न 
दोन्ही व्यवहारिक झालीं पाहिभेत अथवा दोन्ही प्रातिभासिक झालीं पाहिजेत. 
या दोन्ही शंका घडत नाहींत. कारण कीं, प्रथम शकचं हे समाधान आहि 
कीं निवृत्ति दोन प्रकारची आहे, हं पूर्वी ख्यातिनिरूपण प्रसंगीं बोलिळं आहे- 
कारणसहित कायोचो विनाशरूप अत्येतनिवृत्ति स्वप्नाची जाग्रृतीमध्ये त्र- 
झज्ञानावांचन घडत नाहीं. परंतु दंडादिमहारंकरून जसा घटादिकाचा मृत्ति- 
केचे ठायीं लय होतो तसा स्वप्नाचा हेतु जो निद्रादोष त्याच्या नाशकरून 
अथवा स्वप्नाची विराधी जागृति तिच्या उत्पत्तीकरून अविदेच ठायीं ठयरूप 
निष्टाते स्वमाची जशह्यज्ञानावांचून संभवते. आतां दुसरी जी शंका केली कीं 
जागूति व स्वप्न दोन्ही समान झालीं पाहिअत हें घडत नाहीं. कारण की 
जागृत देहादिक पदार्थ उत्पत्तीवेषयीं तर अन्य दोषरहित केवळ अनादि अबि- 
झाच उपादान कारण आहे आणि स्वप्न पदार्थात्पत्तीविषयीं तर निद्रादोषसहित 
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आबिचा साहाय्यक आहे. या कारणास्तव अन्य दोषरहित केवळ अविद्याजन्य 
व्यवहारिक झणतात आणि दोषसहित अविद्याजन्य प्रातिभासिक झणतात. स्वप्न 
पदार्थ निद्रादोषसहित अविद्याजन्य होण्यास्तव प्रातिभासिक अहित, आणि 
जागूत पदार्थ अन्यदोषरहित अविद्याजन्य होण्यास्तव व्यवहारिक ह्मणतात. 
बा प्रकोरेकरून स्वप्नपदार्थाचे ठ. पी जागृत पदाथोहून विलक्षणता आहे. परंतु 
हं संपूर्ण तीन प्रकारची सत्ता मानून स्थूल दृष्टीने बोठिलें, विचारदृष्टीनं तर 
द्रीन प्रकारची सत्ता घडत नाहीं, आणि जागृति व स्वप्नाची परस्परविलक्षण- 
ताही घडत नाही. यद्यपे वेदांतपरिभाषादिक मंथामध्ये पूर्वप्रकारकरून व्यव- 
हारिक प्रातिभासिक पदाथीचा भेद ओलिला हणून तीन सत्ता मानिल्या अहित. 
तद्वत्तच विद्यारण्यस्वामीनेंही तीन प्रकारची सत्ता वर्णिली आहे. देहादिपदार्थ- 
रूप साष्टे द्रिमकार आहे. इेशवररवचित ती बाह्य आहे आणि जीबरबित ती 
मनोमय आंत आहि. त्यांत जीवराचित अंतर ती मनोमय साक्षिभास्य आहे, 
आणि इईश्वररचित जी ती प्रमाता प्रमाणांचे विषय आहे. आणि अंतर मबो- 
मय देहादिक तेच जीवांना सुखटःखांच हेतु आहेत, आणि बाह्य जे इंश्वर- 
रचित ते सुखदुःखाच हेतू नाहींत. याकरतां मनोमय पदाथीची निवृत्ति मुमु- 
क्षूस अपेक्षित आहे, आणि बाह्य प्रपंच सुखदु:खहेतु नाहीं ह्मणून त्याची 
निवृत्ति अपेक्षित नाहीं. जसे दोन पुरुषांचे पुत्र विदेश्यामध्य गेले. त्यांत एका- 
चा पुत्न मरण पावला आणि एकाचा पुत्र जिवत होता. तो जीबंत पुत्र बहुत 
ऐश्वये प्राप्त होऊन त्याणे कोणीं पुरुषद्रारा आपल्या पित्यास आपल्या रेश्वये- 
प्राप्तीचा आणि दुसऱ्याचे मरणाचा समाचार पाठविला तेव्हां तो समाचार 
सांगणारा दुष्ट होता म्हणून जीवंत पुन्नाच्या पित्यास सांगतो कीं तुझा पुल 
मरण पावला आणि मृतपुत्र पित्यास सांगतो कीं तुझा पुत्र शरीरंकरून 
निरोगी बहुत ऐश्वये प्राप्तान्‌ आहे. थोडक्या कालांत हस्त्यारूळ होऊन 
समारंभाने येईल. अस त्या वंचकाच वचन ऐकून जीवत पुत्राच्या पित्यास 
थोर दुःख झालें आणि मृत पुत्राच्या पित्यास थोर हर्ष झाला. या प्रकोरक- 
रून देशांतरामध्ये इश्वरचित पत्र जीवंत असतांही मनोमय पुत्र मरण पावला 
म्हणून दुःखी झाला त्यास इंश्वररचित जीवंताच सुख नाहीं. तसाच दुसऱ्या- 
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चा इश्वररचित पुत्र मेला त्याचें दुःख होत नाहीं. मनोमय जीवेत आहे. 
त्याचें सुख होतें म्हणून जीव साष्टिच सुखदुःखहेतु आहे. इंश्वरसाष्ट सुखदु:ख- 
हेतु नाहीं. या प्रकारेकरून विद्यारण्यस्वामीने जीवसृष्टि आणि इंश्रसृष्टि दोन 
प्रकारची बोलिली, त्यांत जीवसृष्टि प्रातिमासिक आणि इंश्वरसृष्टि व्यावहारिक 
आहे, अश्चीच अनेक ग्रंथकारांनी तीन प्रकारची सत्ता बोलिली. चैतन्याची 
पारमार्थिक सत्ता आहे, आणि चेतन्याहून भिन्न जड पदाथीची दोन प्रकारची 
सत्ता अहि. एक व्यावहारिक सत्ता दुसरी प्रातिभासिक सत्ता आहे. सृष्टीच्या 
आदिकाली इंश्वरसंकल्पंकरून उत्पन्न जे केवल अविद्यचे कार्य पंच भूत आणि 
तत्का्य त्यांची व्यावहारिक सत्ता आहे आणि दोषसहित आर्वद्यचे कार्ये स्वप्न 
शुक्ति रजतादिकांचा मातिभासिकता आहि. या प्रकारकरून जागूत*पदार्थाची 
व्यावहारिकसत्ता आणि स्वझाची प्रातिभासिक सत्ता बोलिली; तथापि सवे अ- 
नात्म पदाथीची प्रातिभासिकच सत्ता आहे म्हणून दोन प्रकारचीच सत्ता 
आहे. नतन्याची परमाधसत्ता आणि चतन्याहून भिन्न सकल अनात्म्याची 
प्रातिभासक सत्ता आहे, जागृतीची व स्वसाची किंचिन्मात्रही विलक्षणता 
सिद्ध होत नाहीं. या उत्तम सिद्धांताचे प्रतिपादन करता. 
॥ मू. आ. ।। 

सामग्रीवे'ग उपजत ।॥ यास्तव स्वमसृष्टि मिथ्या निश्चित ॥ 

देशकालाचा लेश नसे ज्यांत।॥।सर्वे जग उपजत ज्यामध्ये ॥८॥ 

स्वभासमान जाण जगत । सत्यतेचा लेश नाही किंचित्‌ " 

जशी जाग्रती नाहीं स्वमांत।॥। आणि स्वप्न जाग़तींत नसे पें।।९)| 

टीकाः--५शकालसामग्रीवांचून खप्नाचे हस्तिपबेतादिक उत्पन्न होतात, 
झणून मिथ्या हणतात, तशींच आकाशादिक प्रपंचसाष्टे त्रह्मापासून हाते, त्या 
ब्रह्माचे ठायीं देशकालाचा लेशही नाहीं यद्यपि खप्नामध्यं हस्तिपवेतादिकांच्या 
योग्य देशकाल नाहींत, तथापि अल्पदेद्य अल्पकाल आहेत, तसे आकाशादि 
उत्पत्तीविषयीं अल्पदेशशा अल्पकालही नाहीत. कारण कां देशकालरहित पर- 
मात्म्यापासून आकाशादिकांची क्रमकरून उत्पत्ते बोलिली. या कारणास्तव 
ततिरीयश्रतीमध्ये आकाज्यादिकांची क्रमंकरून उत्पत्ति बोलिली, परंतु देश- 
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काळाची उत्पात्ते बोिली नाही. आणि सूत्रभाष्यकारांनींही देशकालांची उत्पाचे 
बोलिली नाहीं. त्याविषयी तैतिरीयश्रतीचा आणि सूत्रभाष्यकारांचा हा अमि- 
प्राय आहे कीं आकाशादिक पपंचाची उत्पत्ति देशकालसामग्रीवांचून होते 
ह्मणून आकाशादिक प्रपंच स्वप्नाचे परी मिथ्या आहे. यद्यपि मधुसूदन- 
स्वामीर्ने देशकाल साक्षात्‌ अविचेचे काथ बोलेल हणन मायाविशिष्टपरमा- 
स्म्यापासून मायेचे पारिणाम देशकाल होतात. मग त्यानंतर आकाशादिकांची 
उत्पातति होते. यासव योग्य देशकालांपासून आकाशादिक प्रपंचाची उत्पत्ति 
संभवते. तथापि मधुस्‌दनस्वामींचा हा अभिप्राय नाहीं कीं देशकाळ प्रथम 
होतात आणि आकाशादिक उत्तर होतात. कारण कीं अतीत कालामध्यं होतं 
तं प्रथम आणि पूवे हणतात आणि भविप्य कालामध्ये होते त॑ उत्तर आणि 
पश्चात्‌ हणतात. आकाशादि उत्पत्तीहून प्रथम देशकाल उत्पन्न होतात, या 
वाक्याने आकाशादि उत्पत्तिकालाहून पूर्वी काठउपहित परमात्मा देशकालार्चे 
अधिष्ठान आहे हे सिद्ध होईल, यास्तव दशकालांच्या उत्पत्तीविषयीं पूर्वका- 
लांची अपेक्षा होईल आणि कालाच्या उत्पत्तीवांचून पूवे काळ असिद्ध आहे, 
यास्तव अकाह्यादिकांहून पूर्वकाली देशकालादिक होतात हं बोलणें संभवत 
नाहीं, किंतु मधुसूदनस्वामीचा हा अभिप्राय आहे कीं जसा भूतभौतिक प्रपंच 
प्रतोत होतो तसच देशकालही प्रतीत होतात आणि आत्म्याहून भिन्न काणीच 
नित्य नाहोंत,ह्मणून देशकाल नित्य नाहींत.आणिक न झाल्याची प्रतीति होत नाहीं 
मणून आकाशादिकांच्या परी देशकालादिकांची उत्पात होते ते देशकाल मायेचा 
परिणाम आणि चेतन्याचा विवते आहत, जो विवत असतो तो कोगाचा कारण 
होत नाहीं हणून आकाज्यादिप्पंचात्पत्तीविषयीं देशकाल कारण घडत नाहींत 
किंवा कारण प्रथम असतें कार्य उत्तर असत. आकाशादिप्रपंचाहन देशकाल 
प्रथम आहेत हें बोलण संभवत नाहीं, ही वाता आतांच कथिली ह्मणूनही देश- 
कालांशी आकाशादिप्रपंचाची कारणता घडत नाहीं, किंतु स्वमाच्या पिता- 
पुत्राच्या परी देशक्रालसहित आकाद्यादिप्रपंच मायाविशिष्ट परमात्म्यापासून 
उत्पन्न होतो आणि कोणी पदार्थ कोण्या देशामध्ये कोण्या कालामध्य उत्पन्न 
होतात. अन्य देशांत अन्यकालांत होत नाहींत. तसेंच सव पदार्थ प्रलय- 
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कालामध्यें उत्पन्न होत नाहीत किंतु सृष्टिकाठामध्यंच उत्पन्न होतात. झणून 
देशकाठांची कारमता प्रतीत होते, तरीही ज्या मार्येपासून देशकालप्रपेचाची 
उत्पत्ति होते त्या मायेपासूनच देशकालाचे ठायी कारणता आणि प्रपंचाचे 
डायीं कायेता प्रतीत ह.त आणि आकाशादिप्रपंचाचे देशकाल कारण नाहींत. 
आतां पू्वंबादी शंका करतो. न झाल्या पदाथोची तर प्रतोति होत नाही 
आणि सिद्धांतामध्येही अंगीकार नाहीं. जर न झाल्याची प्रतीति मानिली तर 
असतरखूयातीचा अंगीकार होईल .आणिन झाल्यावांचून वंध्यापुत्रादिक त्यां- 
चीहि प्रतीति झाली पाहिजे. झणून न झाल्याची प्रतीति होत नाहीं, ह्मणून 
देशकालांचे ठायींच कारणता नसेल तर देशकालांचे ठायी सये पदाथीची 
कारणता मायाबलेकरूनही प्रतीत न झाली पाहिजे आणि देशकालाचे ठायीं 
तर कारणता प्रतीत होते ह्मणून देश, काल सवं प्रपंचाच कारण आहेत. 
आणि जर सिद्धांती असं झणतील कीं सव मपंचाचं कारण ब्रह्म आहे, ब्रक्माचीच 
कारणता देशकालाचे ठायीं प्रतीत होते, देशकालाचे ठायीं कारणता नाहीं, 
तर तंही घडत नाहीं. कारण कीं जस देशकालांचे अधिष्ठान ब्रह्म आहे त्स 
सवे प्रपंचाचे अधिष्ठान अक्ष आहे. देशकालामध्येच त्रह्माची कारणता प्रतीत 
होते, अन्यामध्यें होत नाहीं या बोलण्याविषयीं कांहींही हेतु नाहीं. हणून 
अधिष्ठानत्रह्माची कारणता देशकालांत जर प्रतीत होईल तर ब्रह्म सवे प्रपं- 
चाचे अधिष्ठान आहे ह्मणून सवे प्रपंचामध्ये कारणता प्रतीत झाली पाहिजे. 
कोणाचे ठायीं कारणता आणि कोणाचे ठायी कायता असा भेद न झाला 
ग्ाहेजे, किंवा देज्कालामध्ये कारणता नाहो आणि ब्रह्माचे ठायीं कारणता 
आहे, ती अह्माची कारणता देशकालाचे ठायीं प्रतीत होते, या बोलण्यानं अ- 
न्यथास्ल्यातीचा अंभीकार होईल. कारण कीं अन्य वस्तूची अन्य रूपेकरून 
जी प्रतीतिे, त अन्यथारू्याति झणतात, देशकाल कारण नाहींत, यास्तव 
कारणाहून अन्य कारण त्याची अन्य रूपंकरून ह्मणजे कारणरूपकरून प्रतीति 
मानण्याविषयीं अन्यथाख्यातीचा अंग्रीकार होईल आणि सिद्धांतमतामध्यं अन्य- 
थाख्यातीचा अंगीकार नाहीं. जर या स्थानीं अन्यथाख्याति मानिली तर शक्तीचे 
ठायीं अनिवेचनीय रुप्याची उत्पात्ते सिद्धांतांत मानिळी आहे, ती निप्फल 
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होईल. कारण कीं अन्यथारूबातीमध्ये दोन मते आहेत. एक तेर अन्य 
देशामध्ये स्थित पदाथीची अन्य देशामध्ये प्रतीति ती झणावी अन्यथा - 
ख्याति, जर्स खीचे हस्तस्थित रजताची शुक्तिदेश्ञाचेठायी प्रतीति, अभवा 
अन्य पदार्थांची अन्य रूपकरून प्रतीति ही दुसरी अन्यथाख्याति, जशी 
शुक्तीचीच रजतरूपकरून प्रतीति ती अन्यथारू्याति. असे सव अमस्थलीं 
अन्यथाख्यातीकरून निवाहा संभवतो. मग अनिवेचनीय रजतादिकांच्या 
उत्पत्तीच कथन असंगत होईल. आणिक तिद्धांती असं हझणेळ कीं विषभास- 
मान ज्ञान होतं, अन्य वस्तूच अन्य रूपकरून ज्ञान संभवत नाहीं, हणून 
रजताकार, ज्ञानाचा विषयही अनि्वचनीय रजत उत्पन्न होते. या अद्वेतासे- 
द्वांतामध्ये कारणाहून अन्य जो देशकाल त्याचे ठायीं ब्रह्माच्या कारणतेचे 
ज्ञान संभवत नाहीं. यास्तव देशकालांचे ठायीं कारणता जी प्रतीत होते. 
तिर्चे न झाल्याच भान संभवतः नाहीं. अथवा जह्मांच ठायीं स्थित जी कार- 
णता तिचे भान संभवत नाहीं, किंतु देशकालाचे ठायींच कारणता आहे, 
तिचे भान होते. या प्रकारकरून आकादादि प्रपंचाचं कारण देशकाल नाहीत 
हे कथन असंगत आहे, ही शंका घडत नाहीं. कारण कीं ब्रह्माची कारणता 
देशकालाचे ठायीं प्रतीन होते. जली जपाकुसुमसंबंधी स्फटिकाम्ध्ये पुष्पाची 
रक्तता प्रतीत होते आणि अधिष्ठानाचो सत्यता स्वमकालामध्ये मिथ्पा हारते- 
पर्वेतादिकांचेठायीं प्रतीत होते.तर्थे स्फटिकामर्ध्ये अनिवेचनीय रक्ततेच्या 
उत्पत्तीचा अंगीकार नाहीं, किंतु पुप्पाची रक्तता स्फटिकामध्ये प्रतीत होते. 
हणून श्वेतस्फटिकाची रक्तरूपकरून प्रतीति होण्यास्तव रक्तेतच्या ज्ञानावि- 
षर्बी अन्यथाख्यातीच मानिली आहे. त्स स्वझामध्ये मिथ्या पदा्थीच ठायी 
सत्यता प्रतीत होते, तर्थ अनिवेचनीय सत्यता त्या पदार्थाचे ठायीं उत्पन्न 
होते हं कथन तर सत्यमिथ्या वचनाच्या परी संभवत नाहीं. आगि न 
झाल्याची प्रतीति होत नाहीं, किंतु स्वप्नअधिष्ठान चेतन्याची सत्यता मिथ्या 
पदाथाचे ठायीं प्रतीत होते. यास्तव मिथ्या पदाथीची सत्यरूपंकरून प्रतीति 
होण्यास्तव सत्यतेच्या ज्ञानाविषयीं अन्यथाख्यातीच मानिळी आहे. तशीच 
अधिष्ठान अह्याची कारणता देशकालांचे ठायी अन्यथाख्यातीकरून प्रतीत. 
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होते आणि जर असं झणेल कीं स्वप्न व स्फटिक या इतक्या स्थानी अन्य- 
थाख्याति मानिली तर सवे अमस्थानी अन्यथाख्यातीच मानिली पाहिजे; 
अशी शंक; घडत नाहीं. कारण की ुक्तिरजतादिकांचे ठायीं अन्यथाख्याति 
मानण्याविषयीं हा दोष बोलिला आहे कीं विषयाहून विलक्षण ज्ञान घडत 
नाहीं; आणि जेथे स्फटिकाचे ठायी रक्ततेच ज्ञान होतं तेथे रक्तपुप्पाचा 
स्फटिकाशीं संबंध आहे ह्मणून स्फटिक संबंधी पुप्पाची रक्तता स्फटिकांचे ठायीं 
प्रतीत होते. कारण कीं अंतःकरणाची वात्ति जव्हां-पुप्पाकार होते तेव्हा वृत्तीचा 
विषय रक्तपुप्प संबंधी स्फटिक आहि ह्मणून पुप्पाची रक्तता स्फटि- 
काचे ठायीं प्रतीत होते. आणि आक्तीचे तर रजतरूधकरून ज्ञान सं- 
भवत नाहीं, कारण कीं गुक्तिदश्ांच ठायी अनिवचनीय अथवा व्यवहारिक 
रजताचा तर अन्यमताचे ठायीं अंगीकार नाहीं, किंतु शक्ति आहि त्या शुक्ति- 
संबंधेकरून शुक्तिसमानाकार अंत:करणाची वृत्ति व्हावी, रजताकार अंत:करण- 
वृत्ति न व्हावी. म्हणून अविद्यचा पार्रगाम आणि चतन्याचा विवत अनिवच- 
नीय रजत आणि त्याचें ज्ञान उत्पन्न होतात आणि स्फटिकाचे ठायीं रक्तता 
प्रतीत होते त्या समयीं स्फटिक आणि रक्तपुप्य या दोघांशीं वृत्तीचा संबंध 
होतो. रक्तपुप्पसंबधकरून रक्ताकारवृत्ते हाऊन स्फटिकाशीं संबंध होतो. त्यांत 
स्फटिकाचे ठायी जी रक्तता ती पुप्पाची छाया आहे, म्हणून पुप्पाचा धम 
रक्तता स्फटिकामध्ये त्या वृत्तीचा विषय आहि. या प्रकारकरून जेव्हां दोन 
पदाथीच| संबध होतो तेव्हां एकाच्या धमाची दुसर्‍याचे ठायीं प्रतीति संभव- 
ते. तथ अन्यथारू्यातिच संभवते. जेथे दोन पदाथांचा संबंध नाहीं तेथें 
अन्यथाख्याति नाहीं, किंतु अनिवेचनीयरू्याति आहे. जशी पुप्पसंबंधी स्फटि- 
काचे ठायीं पुप्पाची रक्तता प्रतीत होते, तसाच खमस्थ हस्त्यादिपदा्थोदि- 
कांचाही अधिष्ठानचेतन्याशीं संबंध आहे, म्हणून चेतन्याचा धम सत्यता ही 
चेतन्यसंबंधी हस्त्यादिकांच्या ठायी प्रतीत होतो, ती अन्यथाख्याति आहे, 
तशी अधिष्ठानचेतन्याचा धमे कारणता अधिष्ठानचेतन्यसंबंधी देशकालांचे 
ठायीं मतीत होते. आणीक जी पूर्वी आझंका केली होती कीं अधिष्ठानचेत- 
न्याचा संबंध सव प्रपंचाश्ी आहे. जर संबंधीचा घमे अन्यथाख्यातीने 


तरंग सहावा. र्ट 


अन्याचे ठायी प्रतीत होतो तर चेतन्याची कारणता सर्वे प्रपंत्राचेठाबीं प्रतीत 
झाडी पाहिजे. ही शंका घडत नाहीं. कारण कीं जशीं स्वमामधध्ये दोन शरीरं 
उत्पत्न होतात, त्यांत एक पितृशरीर दुसरं प॒त्रशरीर. तेथें दोन्ही शरीराशी 
स्वमाविष्ठानचेतन्याचा संबंध आहे. तरी पितृशरीराचे ठायी अधिष्ठानचेत- 
न्याची कारणता प्रतीत होते आणि पुत्रशरीराचे ठायीं पितृजन्य पुल अज्ञी 
कार्येता प्रतीत होते. या प्रकारकरून अघिष्ठानचेतन्याशीं संबंध तर स्बीचा 
आहे, तरी देशकालाचे ठायीं चैतन्यधम कारणता प्रतीत होते आणि अन्याचे 
ठायीं कार्यता प्रतीत होते. अथवा अधिष्ठानचेतन्य असंग आहे, तं कोणाचंच 
परमार्थकरून कारण नाहीं. यद्यपि मायेचे ठायी आभास आहे तो कारण 
आहे, तथापि आभासाचं स्वरूप मिथ्या आहे. जो आपण मिथ्या असतो तो 
दुसऱ्याच कारण घडत नाही. यास्तव परमात्याचे ठायी प्रपंचाचा कारणता- 
असती तर त्याची देशकालाचे . ठायी अमंकरून प्रतीति संभवती., ती परम 
त्म्याचे ठायीं कारणता नाहीं, परमात्मा कारणतादिधमराठेत असंग आहे. 
त्याची कारणता देशकालाचे ठायीं प्रतीत होते, हें बोलणे संभवत नाहीं. किंतु 
मायाकूत अनिवचनीय देशकाल, अनिर्वचनीय कारणतावान्‌ होतात आणि 
परमार्थकरून देशकाळ कारण नाहींत, जसा पुत्रहीन पुरुष स्वमामध्य 
पुत्र पोत्र या दोघांनां पाहातो, तेथे पुत्र पौलांची शरीरं अनिवेचनीय 
होतात, आणि पुत्र शरीराच्या ठायीं पोत्रशरीराची अनिवेचनीयकारणता 
आहे. तेथ परमार्थकरून पुत्रशरीर आणि पोत्रक्षरीराचा परस्पर कार्यका- 
रणभाव होत नाहीं. जसे अनिवेचनीय कारण देशकाल प्रतीत होतात, 
परमार्थकरून देशकाल आणे आकाक्यादिक प्रपंच, यांचा का्यकारण- 
भाव नाहीं, या प्रकारंकरून देशकालसामग्रीबांचून जागृत प्रपंचाची उत्पाचि 
होते क्षणून स्वपाच्या परी जाग्रातेही मिथ्या आहे. आणि जसे स्वमाचे खी- 
पुत्रादिक स्वभामध्यंच सुखदुःखाचे हेतु आहेत, जागृतींत त्यांचा अभाव आहे, 
तसाच जागृत पदाथीचा स्वप्नामध्ये अभाव आहे, हणून दोन्हीही समान 
अहेत. .आणि ,जर असं झणेल कीं स्वप्नानंतर पुनः जागृत होतो तेव्हां प- 
झिल्बा जागृतीचे जे पदार्थ तेच दुसऱ्या जागृतीमध्ये राहतात आणि प्रथम 


शटर विचास्सामर, 


स्नॅप्नाचे पदार्थ दुसर्‍या स्वप्नामध्ये राहात नाहींत, ह्मणून स्वप्नषदाभीहून 
जागृत पदाथ विलक्षण आहेत, ही झंका सिद्धांताञ्ञानी पढतमूखीना होते. 
क्रारण कीं संसारप्रवाह अनादि आहे, त्यामध्ये जीवांना जागूत स्वप्य सुधुति 
होते. जाझूतकालामध्ये स्वप्नसुषुप्ते नष्ट होते आणि स्वझकालामध्ये 
जागृति व सुषुप्ति नष्ट होते, तर्सच सुपृप्तिकालामध्ये जागृति व स्वन 
नष्ट होते, परंतु खप्नसुषुत्ते होते तेव्हां जाग्रतकालाचे ख्रीपुत्रादिक 
निवृत्त होत नाहींत, . किंतु जसेच तसेच राहदात. त्यांचें ज्ञान मात्र 
निवृत्त होतं. पनः जागृत होतो तेव्हां प्रथम जागृतीच्या विद्यमान 
पदार्थाचे ज्ञान होतं, ही अज्ञानी मूखीचो दृष्टि आहे. आणि सिद्धांव असा 
आहे कीं सर्व पदार्थ चेतन्याचा विवते आणि अबिधचा परिणाम आहे, क्ष- 
णून शुक्तिरजताच्या परी ज्या काडी जो पदार्थ प्रतीत होतो त्याकालीं अधि- 
ष्ठान चेतन्याश्रित अविद्यचा द्विविध परिणाम होतो. अविद्येचा तमोगुणांश 
घटादिविषयरूप परिणाम होतो आणि अविद्येचा सत्वगुणांश ज्ञानरूप परिणाम 
होतो. यद्यपि चेतन्याशी ज्ञान हणतात झणून सत्वगुणाचा पारिणाम ज्ञान 
आहे हे बोलणें संभवत नाहीं, तथापि सवेव्यापक चेतन्य ज्ञान नाहीं, किंदु 
साभास वृत्तीचे ठायीं आरूढ चेतन्य ज्ञान झणतात. यास्तव चेतन्याचे ठायी 
ज्ञान व्यवहाराची संपादक वृत्ति आहे. या प्रकारंकरून चेतन्याचे ठायीं शा- 
नपणाची उपाधि वृत्ति आहे तिचे ठायीही ज्ञानशब्दाचा प्रयोग होतो. जसं 
लोकांमध्ये हणतात कीं घटाच ज्ञान उत्पन्न झाले, पटाचे ज्ञान नष्ट झा, 
स्यासमयी वृत्यरूढ चेतन्याचा तर उत्पतिनाश संभवत नाहीं, किंतु दृत्तीचोच 
उत्पत्ति व नाश होतो आणि ज्ञानाचा उत्पाते नाश झणतात, हणून वृत्तीच 
ठायींच ज्ञानशब्दाचा प्रयोग आहे. तं वत्तिरूप शान सत्वगुणाचा परिणाम 
हें चोळणे सभवतं. त्या वृतिरूप परिणामामध्ये चेतन्याचा आभास होतो आणि 
घटादिक बिषयरूप परिणामासध्य चेतन्याचा आमास होत नाहीं. कारण कीं 
ते विषय आणि वृत्ति यद्चपे दोन्ही अविद्वचा परिणाम आहेत तथापि चटा- 
दिक विषय तर जविदयेच्या तमोगुणाचा परिणाम आहे हणून मठिन आहे. 
स्थामध्ये आभास होत नाहीं आणि बदि सत्वगुणाचा परिणाम स्वच्छ आहे. 


तरंग शहा. श्वर 


झशूस त्यामध्ये आभास होतो. या म्रकोररकरून वसीशी चेतन्कभाभास ग्रहणाची 
योम्यत। होण्यास्तव बृत्ति अवच्छिन चेतन्य ज्ञान हणतात आणि साझशी हष- 
तात, आणि घटादिविषयांना आभास ग्रहणाची योग्यता नाही झणून विषवा- 
वल्छिज्ञ चेतन्य ज्ञान नाहीं आणि साक्षीही नाहीं. बा प्रकारकरून जागृतीचे 
पदार्थ आगि त्यांचे ज्ञान दोन्ही बराबरच उत्पन्न होतात आणि बराबरच स्ट 
होतात, हा वेदाचा गूढ सिद्धांत आहे. हणून प्रथम जागृतीचे पदार्थ दुसऱ्या 
जागृतींत राहातात हे बोलणें संभवत नाहीं. यद्चपि खम्नाहन जागत पुरुषांना 
अशी प्रत्यभिज्ञाप्रत्यक्ष होते कीं जे पूर्वी पदाथ होते तेच हे पदार्थ आहेत, 
हणून जागृतपदाथीचा ज्ञानसमकालीं उत्रत्तिनाश संभवत नाहीं, किंतु शञाना- 
हन प्रथमच असतात आणि ज्ञाननाश्यानंतरही राहातात; तथापि जसे स्वभ्ञ” 
पदार्थ त्याच क्षणामध्ये उत्पन्न होतात आणि असे प्रतीत होतात कीं हे पर्व- 
तसमुद्रादि माझ्या जन्माहूनही प्रथम उत्पन्न झाले आहेत, एर्व तत्काल उत्पश्न 
जे पदार्थ त्यांच ठायीं बहुकाल स्थिरतेची आंति होते, झणून ज्या अविद्येने 
मिथ्या पवेतसमुद्रादि उत्पन्न केले त्या अविद्षपासून बहुतकाल स्थिरता आणि 
स्थिरतेची प्रतीति अतिवचनीय उत्पन्न होते, तशीच जागृतपदार्थीचे ठायी 
बहुतकाल स्थिरता नाहीं, किंतु अविद्याबठकरून मिथ्या स्थिरता त्या पदाथी- 
बराबर उत्पन्न होऊन प्रतीत होते, आणि जर असं झणेळ कीं स्वप्रपदार्थ 
साक्षात्‌ अविद्चेचा पारेणाम आहेत आणि जागृत पदार्थ साक्षात्‌ ऊविेचा 
यारेणाम नाहींत, किंतु घटोत्पत्ति दंड चक्र कुलालांपासून होते तशीच सर्वे 
पदा्थीची उत्पात आपआपल्या कारणापासून होते, साक्षात्‌ अबिदेपासून नाहीं. 
अर साक्षात्‌ अविद्येचा पारेणाम असते तर आकाशा दिकर्मकरून पंचभूतांची 
उत्पत्ति आणि पंचीकूत भूतांपासून त्रश्ांडाची उत्पाति श्रुतीमध्ये बोलिळी ती 
असंगत होईल, यास्तव इश्वरकृत जारृतपदार्थ आपआपल्या उपादानाचा पारे 
णाम आहेत, साक्षात अविद्येचा पारेणाम नाहींत आणि स्वमाचे सर्व पदार्थ 
खविद्यचा परिणाम आहेत त्यांची एक अविद्या उपादान होण्यास्तव त्या पझ- 
थौची आणि त्यांच्या झञानांची एक अविद्येव.सूनच एकाकालीं उत्पासे संभवे. 
जहढृतपदार्थ मिज् भित कारणांपासून उत्पत्न होतात. कायीहून मथम कारणं 


१८४ विचारसागर, 


असतें आधि कारणाचे ठायीं कार्याचा लय होतो हणून घटोत्पत्तीहून प्रथम, 
आणि घटनाझानंतर मूतिंड राहातो. या प्रकारंकरून कोणी पदार्थ अल्प काळ 
स्थिर आणि कोणी अधिक काल स्थिर कार्यकारण आहित तसे स्वमाचे नाहींत ही 
शंका घडत नाही.कारण कीं जागूतपदाथीच्या परी स्वमतपदार्थीचेठायीं काथेकारण- 
भाव प्रतीत होतात. जरस कोणास असं स्वभ होतं कीं माझ्या गाईशीं वत्स झाला, अ- 
थवा माझ्या खीस पुत्र झाला. त्यांत गाय आणि खरीच ठायीं कारणतेची प्रतीति 
होते. वत्स आणि पुत्राचे ठायीं कायेता आणि अल्पकाल स्थिरता प्रतीत होते. 
आणि हे सवे समकाठींच आहेत.कोणी कोणाचे कारण नाहींत. किंतु गाय व वत्सा- 
दिकांचे अविद्याच उपादान आहे. तसेच जाग्रृतीच्या ठायीं कोणी अधिककाल 
स्थायि कारणरूपंकरून, कोणी न्यूनकालस्थायि कायेरूपकरून प्रतीत स्वप्न- 
चेपरी होतात. कोणी काणाच परस्पर कः! कारण नाहींत. किंतु साक्षात्‌ अवि- 
चेच कार्य आहेत, आणि श्रुतीमध्ये ज्या क्रमकरून सृष्टि बोलिली तेथे सृष्टि- 
प्रतिपादनाविषयीं श्रुतीचा अभिप्राय नाहीं, (कंतु अद्वेतबोधनाविषयीं अभिप्राय 
आहे, सवे पदाथ परमात्म्यापासून उत्पन्न झाल म्हणून त्याचा विवते आहेत. जो 
ज्याचा विवत असतो तो तत्‌स्वरूपच असतो म्हणून सव नामरूपात्मक सृष्टि 
अह्याहून एथक्‌ नाहीं,जद्मच आहे. हा अर्थ बोधन करण्याकरतां सृष्टि बोलिली, 
सृष्टीचं अन्य प्रयोजन नाहीं. तेथ क्रमाचे जं कथन तं स्थूलदृष्टिवान्‌ जो त्या- 
स बिपरीतक्रमंकरून ठ्यचितनानिमित्त आहे. त्याचेही अक्वेतबोधच प्रयोजन 
आहि, म्हणून क्रमकथनाविषयी अभिप्राय नाहीं. आणि सृष्टीवेषयीं क्रम नाही. 
किंतु सव पदाथ एक अविद्येपासून उत्पन्न आहेत ह्मणून त्यांचा परस्पर कार्य- 
कारणभाव आणि पूर्वोत्तरभाव अविद्याकृत स्वप्नाचेपरी मिथ्याच प्रतीत होतो, 
आणि श्रतीनं त्यांची आपआपणाम्ध्ये कःयकारणता आणि पूर्वोत्तरता बोलि- 
ली ती लयचिंतनानिमित्त बोलिली. ध्यानामध्ये हा नियम नाहीं, कीं जस 
स्वरूप असतं तसंच ध्यान करावे; म्हणून जागृत पदाथीचा आपआपणामध्ये 
कारणक्रारयंभाव नाहीं. किंतु सवे पदाथ साक्षात्‌ अविद्येचें काये आहेत आणि 
आुक्तिरजताचेपरी अथवा स्वप्नाचेपरी अविद्यावत्युपहित साक्षीकरून सर्वपदा- 
थौचा प्रकाश होतो म्हणून सवे पदार्थ साक्षीमास्यस आहेत. आगि ज्ञाना- 
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कार आणि ज्ञेयाकार्‌ अविद्षेचे परिणाम एकाच कालांत उत्पन्न होतांत, आणि 
तस्कालींच नाश पावतात, हणून जेव्हां पदाथीची प्रतीति होते, तेव्हांच 
प्रतीतीचा विषय पदाथ होतात, अन्य कालामध्ये होत नाहीत, शाखामध्ये 
यासच दृष्टिसृष्टिवाद म्हणतात, या पक्षामर्ध्ये पदाथीची अज्ञात सत्ता नाहीं. 
ज्ञात सत्ता आहे. अद्वेतवादामध्ये हा तिद्धांतपक्ष आहे. या पक्षामध्ये दोन 
सत्ता आहेत, तीन सत्ता नाहींत. कारण कीं अनात्मपदा्थे सवे स्वप्नाचेपरी 
प्रातिभासिक आहित. प्रतीतिकालाहून भिन्नकालामर्ध्ये अनात्म्याची सत्ता नाहीं, 
म्हणून तिसरी व्यावहारिक सत्ता नाहीं. या पक्षामध्ये सर्वे अनात्मपदार्थ सा- 
क्षिमास्य आहेत. प्रमाताप्रमाणांचे विषय कोणीच नाहीत, कारण कीं 
अंतःकरण आणि इंद्रिये आणि घटादि सव त्रिपुटी आणि या त्रि- 
पटीचे ज्ञान म्वप्नाचपरी एककालामध्ये उत्पन्न होत, त्यांचा विषयविषयी 
भाव घडत नाहीं आणि घटादि विषय आणि नेत्रादिक इंद्रिये व अंतःकरण, हीं 
ज्ञानाहून प्रथम निपुटी असावी मग नेत्रादिद्वारा अंत 'करणवृत्तिरूप ज्ञान प्रमाण- 
जन्य मानावे, तर अंत करण इंद्रिये विषय तिन्ही ज्ञानाचे पूवेकाली नाहींत. 
किंतु ज्ञानसम कालीच म्वमाचे परी त्रिपुटी उत्पन्न होते म्हणून तिपुटीजन्य 
ज्ञान कोर्णांच नाहीं. परंतु ज्ञानकाळी स्वमाचे परी तिपुटीजन्यता प्रतीत होते 
म्हणन जागून पढार्थे साक्षिभाम्य अहित आणि प्रमाणजन्य ज्ञानाचा विषय 
नाहींत म्हणून म्वप्नसमान मिथ्या अहित, किवा जागृतीमध्ये कित्येक पदार्थ 
मिथ्यारूपंकरून ज्ञात आहेत आणि कित्येक सत्यरूपंकरून ज्ञात आहेत 
आणि बहुतक्राळांचे आहेत. त्यांत काणी नष्ट होतात आणि कोणी तत्समान 
उत्पन्न होतात. अश! प्रपेचंधारेचा उच्छेद कधीही होत नाही. म्हणून जंव- 
पयंत ज्ञान ज्यास नाही तोपयत त्यास प्रपंच प्रतीत होतो आणि ज्यास ज्ञान 
होते त्यास प्रपंच प्रतीत होत नाही. त्या ज्ञानम्राप्तीची साधने वेदगृरु आहित. 
त्यांपासून परमसत्यतची प्राप्ति होते. या प्रकार कित्येक पदाथीचा मिथ्यापणा 
आणि कित्येकांचा नाश आणि कित्येकांची उत्पात आणि वेदगुरूपासून परम 
पुरुषार्थीची प्राप्ति हे सवे जागृतीमध्ये म्वमाचे परी अविद्याकृत मिथ्या आदे, 


वासिष्ठामध्ये असले अनंत इतिहास बोलिळे अद्दित. क्षणमात्र स्वज्तामध्ये बहुत 
४ ४---२' 
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काल प्रतीत होतो आणि जागृतीच्या परी स्थायी पदार्थ प्रतीत होतात आणि 
त्यांपासून बहुत काल भोग होतो क्षणून जागृत पदाथीची स्वमाहून किंचित्‌ 
विलक्षणता नाहीं, किंतु आत्मभिन्न सव मिथ्या आहेत. ॥ शिष्यउवाच ।॥ 
॥ मू. ऑ. 

॥ लक्षावाधे कल्प अनंत । हा संसार उपजलासे निश्चित ॥ 

| त्यामार्जी. ज्ञानी मात्र मुक्त होत । अज्ञ बहुत बद्ध असती ॥१० 
॥ जर संसार मिथ्या स्त्रमसमान । घटिका प्रहर असावा जाण ॥ 
॥ तर बद्ध मुक्त व्यवस्था कवणाळायूनश्रवणादिक संपूण व्यथं होत १९ 

टीकाः--ईश्वरसृष्टि अनंत कल्पांपासून अनादि आहे, त्यामध्ये ज्ञानी 
मुक्त आहेत आणि अज्ञानी बद्ध आहेत, जर हं स्वमतासमान हणावे तर एक 
क्षण अथवा एक घडी अथवा प्रहरपर्यत स्वम राहते, तद्वत्‌ संसारही क्षण 
अथवा घटिका किंवा प्रहरकाळ अथवा किंचित अधिक काल असावा, आणि 
स्वभाचे परी स्वल्पकालम्थायी संसार असता तर अनादि कालाचा बंध होणार 
नाही आणि बंधनिवृत्तिरूप मोक्षानामेत्त जी श्रवणादि साधने आहेत तीं 
निप्फल हातीळ, यद्यपि पूर्वोक्त सिद्धांतामध्ये बघ मोक्ष वेदगुरूंचा अंगीकार 
नाही, किंतु चेतन्य नित्यमुक्त अहि. अविद्येचा पारेणाम चेतन्याचे ठायीं नाना- 
प्रकारचा विव" होतो. तेणकरून आत्मरूपाची किंचित्‌ मात्रही हानि नाही. 
आत्मा सदां असंग एकरस आहे, आजपर्यंत कोणीच मुक्त झाला नाही, पुढेही 
होणार नाही किंतु चैतन्य नित्यमुक्त आहे. अविद्या आणि अविद्यापारेणामाची 
चेतन्याशीं कोणत्याही काठी संबंध नाहीं, याकरतां बंध आणि वेद गुरु श्रवणा- 
दिक आणि समाधि व माक्ष यांची प्रतीति स्वमताचे परी अविद्याजन्य आहे, 
झणून मिथ्या आहे, यांच्या ठायीं बहुत काल स्थिरता ही अविद्याजन्य आहे. 
तथापि हा कथन केला जो सिद्धांत त्यास न जाणून स्थूल दृष्टांचा हा प्रश 
आहि । श्रीगुरुरू० ।॥। 

॥ मू. आ. ।। 
अग्रध देवाशी खतांत ॥ जसा भ्रम उपजला यथाथ ॥ शिष्या 
तुज तसेच निश्चित । बंध मोक्ष प्रतीत होताती ॥। १२ ॥ 
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टींकाः--हे शिष्य, यद्यपि निद्वादाषास्तव स्वप्नामध्ये अध्यापक अध्ययन 
वेद झार पुराण धर्मशाख अध्ययन कत्ती कमे आगि त्यांचे फल प्रतीत होतें 
आणि त्यास सर्व पदाथीचे ठायीं सत्यतेची आंति होते, तथापि ते स्वप्नाचे 
सर्व पदार्थ मिथ्या आहेत, तसेच जागृतीचे पदाथे मिथ्या आहेत, त्यांचे ठायी 
सत्यताप्रतीति तो भ्रम अहि. आंवीमध्ये बंध मोक्ष असे शब्द आहेत, या 
शब्दार्ने सर्व अनात्मपदाथ अहण करावे. हणून मी तुझा गुरु आहे अशी' 
प्रतीति होऊन तुजला बंधनिवतक उपदेश करता ही तुजला मिथ्या प्रताति 
आहे. जसं अम्रधदेवाशी स्वप्नामध्ये मिथ्या प्रतीतीचे विषय गुरुवेदादिक 
अनिवेचनीय उत्पन्न झाले तसेच तुझ्या प्रतीतीच विषय मी गुरुआदिकरून 
सवे अनिवचनीय मिथ्या आहेत. त॑ अग्रथदेवाचें स्वप्न सांगता. एक अग्रध- 
नामें देव अनादिकाल निद्रिस्त होत्साता स्वप्न पाहता झाला. त्या स्वप्नामध्ये 
स्यास अशी प्रतीति झाली कीं मी. चांडाळ महादःखी आहे. आणि आशस्थि 
मज्जा रुधिर त्वचा मांस मेद वीय या सप्तघातूंनीं माझ मुख भरल आणि 
महाघोर भयंकर सप व्याप्रादियुक्त वनाचे ठायीं भ्रमण करित होत्साता त्या 
वनामध्येच अनंत स्थाने पाहता झाला. कोठ नाना भयंकर, प्राणी, सन्मुख 
भक्षण करण्याकरतां धावतात आणि कोठें रुधिरकरून भरलेलं कुंड त्यामध्यें 
पडलेले प्राणी हाहाकार शब्द करतात आणि कोठें लोखंडाच तप्त स्तंभास्‌ 
बांधलेले प्राणी रडतात, आणि कोठें तप्तवाळूयुक्त मागीत नम पर्देकरून चा- 
लवितात, आणि त्यांना भट लोहमयदंडकरून ताडण करतात. या प्रकार 
नाना भयंकर स्थाने पाहता झाला, कदाचित्‌ आपणर्हा अपराध करून त्या 
दुःखाप्रत प्राप्त झाला, आणि कोठें दिव्यस्थानीं उत्तम देव विराजतात. त्या 
देवांचे दिञओ्य भोग आहेत, अमृतदर्शनमात्रेकरून त्यास तृप्ति राहाते हणून 
त्यांना क्षुधेची व तृषेची बाधा होत नाहीं, आणि मलमूत्रराहेत प्रकाशमान श- 
रीरं आहेत, आणि उत्तम विमानामध्ये स्थित होऊन इच्छेनुसार गमन करतात, 
आणि कोटे रंभा उवेक्षी आईरकरून अप्सरा नृत्य करतात त्यांची संपूण अंग 
दोषराहत आहेत त्यांच्या उत्तम गंधयुक्त शरीरकरून कामाची प्रकाशता 
होते आणि कोठें त्यांश्ी देव रममाण आहेत आणि कदाचित्‌ आपणह देवत्वास 
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प्राप्तहोऊन बहुत काल रमण करीत आहे आणि कदाचित दिव्यस्थानीं त्या अप्सरां- 
शीं क्रीडा करीत होत्साता अकस्मात्‌ रुधिर मलपूरित कुंडाचे ठायी 
मज्जन करतो,आणि एके स्थानी सवीचा आविपति पुरुष स्थित होत्साता त्याचे आ- 
ज्ञांकित अनुचर त्यापुढे स्थित आहेत. कित्येक पुरुषांना तो अधिपति आणि त्याचे 
अनुचर सौम्य प्रतीत होतात, आणि कित्येक पुरुषांना भयंकररूप प्रतीत होतात. 
आणि त्या वनामध्ये स्थित पुरुषांना कर्मानुसार फळ देतो. या प्रकारंकरून 
अम्रधदेव खमामध्यं नाना स्थाने पाहता झाला. आणीक कोठें अन्य स्थानी 
ब्राझण वेदध्वाने करतात आणि कोठें यजञश्ालेमध्ये उत्तम क्म करतात आणि 
कोठे उत्तम नदी वाहत आहे, तिजमध्ये पुण्यनिमित्त लोक स्वान करतात, 
आणि कोठें ज्ञानवानू आचाय शिष्यांना ब्रह्मविद्येचा उपदेश करतो. त्यांना ब्र- 
झविद्या प्राप्त होऊन त्या वनांतून ते मुक्त होतात. या प्रकारं तो अग्रधदेव 
क्षणमात्र जे स्वप्न त्यामध्ये नानाप्रकारचं आश्वये आणि नानापदार्थ वनांत- 
गेत पाहता झाला. त्यास अश्नी प्रतीति झाली कीं, मी अनंतकाल या वनामध्ये 
स्थित आहे. या वनाचा कधीं उच्छेद होणे नाहीं. कदाचित्‌ वनस्वामी चारी 
मुखांतून नानाबीजे काहून वनाची उत्पत्ति करतो, आणि जलसिंचनंकरून 
पालन करतो, आणि कदाचित्‌ धोर हास्य करून नुखांतून अभि काढून व- 
नांचा दाह करतो, वनउत्पत्तीबरोबर माझी उत्पात्ति होते आणि वनदाहाबरोबर 
माझा दाह होतो. आणि सव वनाचा दाह करून तो वनखामी एकच राहातो. 
त्याच्या शरीरामध्ये वनाचे बीज राहते. ही प्रतीति स्वमांतील वेदश्रवणेंकरून 
त्या अग्रधदेवाशी स्वसामध्यंच झाली. तेव्हां वारवार आपल जन्ममरण ऐंकून 
त्याने विचार केला कीं कोणत्या प्रकारें मी या वनाबाहेर निघून जाईन आणि 
वनाबाहेर निवून माझा चांडालभाव निवृत्त होऊन स्वतःसिद्ध देवभाव सदां 
प्राप्त होईेळ, यास तर अन्य उपाय कोणता नाहीं, एक ब्रह्मविद्येचा उपदेश 
करणारा आचार्य आपल्या शिष्यांना बाहेर काढितो. हे विचारपूवक जाणून 
मग स्वझामध्येंच तो अग्रधदेव आचायीपा्शीं येऊन विधिपूर्वक शरण होता 
झाळा. मग तो आचाये त्यास संस्कृत वाणीरूप मिथ्या अंथ उपदेशिता 
झाला. झणून त्या संस्कृत मेथाची भाषा करून लिहिली आहे. संस्कृत ग्रंथाची 
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भाषा करण्याच्या आरंभीं मंगळ करतात. कारण की मंगल केल्यानें अंथस- 
माप्तीचं प्रतिबंधक जे विध्न त्याचा नाश होतो, वबिध्न नाम पापाचे आहे. 
पापास्तव शुभकार्यांची समाप्ति होत नाहीं. त्या पापाचा मेंगलापासून नाश 
होतो आणि जो पापरहित असतो तोही भथारंभीं मंगळ अवश्य करतो. का- 
रण कीं ग्रंथारंभी मंगळ केळं नसेल तर अंथकत्योचे ठायीं पुरुषांना नास्तिक- 
आति होऊन ग्रंथाचे ठायी प्रवृत्ति होत नाहीं. त॑ मंगळ तीन प्रकारचे आहि. 
एक वस्तुनिर्देशरूप, दुसरे नमस्काररूप आणि तिसर॑आरशीवादरूप. सगुण 
अथवा निर्गुण जो परमात्मा ता वस्तु हणतात, आणि तत्‌कीतनाचें नाम नि- 
देश ह्मणतात, आपली अथवा शिप्याची जी वांच्छित वस्तु, तिच्या प़रार्थनेचं 
नाम आदीर्वादरूप मंगळ हणतात, ती आपली वांच्छित माथना सरखतीच्या 
प्रार्थनेत स्पष्ट आहे, शिप्याशीं इष्ट ज त्याची प्राथना पुढे स्पष्ट आहे. गणेश 
आणि देवी यांना इश्वरता पुराणमध्ये प्रसिद्ध आहे, झणून अनीश्वरांचे चि- 
तन नाहीं. आणि पुराणामध्ये जो गणेशजन्म आहे तो जीवाचे परी कमोचं 
फल नाहीं, किंतु रामकृष्णादिकांच्या परी भक्तानुग्रहास्तव परमात्म्याचा आ- 
वि्भाव आहे, हा व्यास भगवान्‌ यांचा परम अभिप्राय अहि. या स्थानीं ह 
रहस्य आहे कीं, परमाथदष्टीकरून जीवही परमात्म्याहन मित्न नाहीत. 
परंतु जन्ममरणादे बंधाचा आत्म्याच्या ठायी जो अध्यास तो जीवांचा जी- 
बपणा आहे. तो जन्मादिक बंध गणेशादिकांना आत्म्याचे ठायी प्रतीत होद 
जाहीं, हणून जीव नाहींत. या प्रकारकरून गणेशाटिकांना इश्वरता आहे, झ- 
णून ग्रंथारंभी त्यांचे चिंतन करणं योग्य आहे. नानारूप इंश्वराच जं कथनत 
सवीना इश्वरता द्योतन करण्याकरतां आहे आणि इंश्वरभाक्ते आणि गुरुभक्ति 
विद्येच्या प्रा्चि मुख्य साधन आहि. या अ्थाचेच प्रतिपादन करता. 


॥ अथ निगण वस्तुनिर्देशरूप मंगळ ॥ 
॥ म. आओ. || 
ज्या विभु सत्य प्रकाशेकरून । प्रकाशत रविचंद्र संपण ॥ तो 
साक्षी मी बुद्धीचा जाण । शुद्धस्वरूप पूणे आनंद ॥ १२३ ॥ 
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॥। अथ सगुणवस्तानेदेशरूप मंगलं ।॥ 
मू. ओ. ।! 
श्रीगणपतीच्या नामंकरून । समूळ नासतसे विप्र ॥ नव्हे ज्या- 
च्या चिंतनावांचून । काये संपूर्ण देवांचेंही ॥ १४ ॥ 
टीका!--त्रिपुरवधाच्या ठायीं हा प्रसंग प्रसिद्ध आह. 
॥ अथ नमस्काररूप मंगलं ॥ 
॥ मू. आ. ॥ 
असरादिकांचा नाश करणार | रमापाबतीवर करुणाकर ॥ 
त्यांना माझा नमस्कार । भक्तांस निरंतर रक्षिती ज ॥॥.१५॥ 
|| अथ वांच्छित प्राथनारूप आश्ीवादात्मक मंगलं ।। 
॥ मू. आ. ॥ 
ज्या शक्तीच्या शक्तोकरून | हश करीत सष्टि सृजन ती माझे 
वाणात बसा येऊन । ग्रंथ संपूण व्हावया ॥। १६॥ 
1॥ अथ शिष्यवाच्छत प्राथनारूप आशीवादात्मक मंगळ ।॥ 
॥ म. आ. ॥ 
बेंधहरण सुखकरण । श्रीदादु दीनदयाळ पूण ॥ जे हा ग्रंथ 
करती श्रवण पठण | दु:खनिवारण त्यांचे करो ॥ १७ ॥ 
॥ अथ वेदांतशाखकत्ता व्यास गुरु त्यास नमन ।॥ 
॥ म. आ. ।॥। 
वेदवादटटक्षवन । भदवादी वायु येऊन । क्रियाकंटक पसरून । 
हलवीत जाण धरूनियां || १८॥ सरळ आणि आति शुद्ध ॥ 
शिष्यकमळ प्रसिद्ध ॥ तोडून कमकंटकीं सखेद । फिरवी विद्वद 
अतिवेगे 1। १९॥ त्या भ्रमणाच्या वेगेकरून । अधोध्वंगती होत- 
से पूण ॥ तंब सपाथेक भगवान । देखून मनीं विचारीत ॥२०॥ 
म्हणे ह बहु अनुचित। मग व्यासखूप धरून निश्चित | तं पुष्प 
उचलून अंकीं घेत । अचळ स्थापित स्वाश्रयें ॥।२१ ॥। पुनः सूत्र 


रूपी झाळेकरून । वनदक्ष विभागित पूणे त्याते करतों मी नम- 


न।॥ अति गजून नित्रलदास | २२॥ वक 
टीकाः--जसा वनामध्ये वायु प्रवेश करून वनवृक्ष हलवून त्यांचे कंटक 


पसरून सुंदर कमलपुप्प खस्थान'हून तोडून कंटकांमध्ये भ्रमवितो. ते अमित 
पुप्प पाहून पांथिकाच्या चित्तांत असं येतें कीं जं हे सुंदर कमल या स्थानीं 
योग्य नाहीं, किंतु उत्तम स्थानायोग्य आहे. हा विचार करून तं पुष्प उचढून 
घेतो, आणि पुनः विचार करतो की पुढंही हा वायु ह पुप्प तोडून कंटकांमध्यें 
अमण करवील, हणून असा उपाय करावा कीं हा वायु पुनः हे पुप्प कंटकां- 
मध्ये अरमविणार नाहीं. असा विचार करून मग सूत्राचे जाळं करून कैटकयुक्त 
वृक्षांचा विभाग करतो. त्या जाळ्याने पुप्पाचा कटकांमध्ये प्रवेश होत नाहीं. 
तसा भेदवादी आचायरूप जो वायु आहे, तो वेदरूप वनामध्ये याद हणजे 
अथवादरूप ज कटकसहित वृक्ष आहेत त्यांपासन सकामकमरूप केटक प्रव- 
सन करून सरळ हाणज कपटरा्रत आणि अुद्ध ह्मणजे रागादि दोषरहित ज॑ 
शिप्यरूप कमलपुप्प, त्याते शमादेरूप स्वम्थान त्यापासून तोडून सकाम 
कर्मरूप कैटकवनामरध्ये भत्रमविता, त पाहून पांथिकसम व्यापक श्रीविष्णूनीं 
विचार केला की हा शुद्ध पुरुष या स्थानीं योग्य नाही, किंतु माझ्या स्वरू- 
पाप्रत प्राप्त होण्यास योग्य आह. असा विचार करून व्यासरूप धरूनत्या 
शिप्यास उपदरूप अंकी म्थापन केलं, जसं पुरुष अंकाच्याठायी स्थित पु- 
प्प वायु उडविण्याविषयीं समथ नाही, तसं ब्रह्मांनष्ठ आचाय उपदेशाच्या ठायीं 
स्थित पुरुषास भदवादी श्रमविण्याविषयीं समथ नाहीं, हणून उपदेशच अंक- 
रूप आश्रय हाय. पुनः व्यास भगवान्‌ यांणी बिचार केला कीं जो हा भेद- 
वादी आणीक पुरुषांना पुढेहे। सकाम कमरूप कंटकांमध्ये भ्रमवील, ह्मणून 
असा उपाय थोजावा करीं पुढंही शिप्य न अमतील. हा विचार करून मग 
सूत्ररूप जाळ्य़ान वेदाच्या वाक्‍्यरूप दुक्षाचा विभाग केला, जसं वनामर्ध्ये 
दोन प्रकारचे वक्ष असतात, सकटक आणि केटकरहित, त्यांचा जाळेंकरून 
विभाग केला असतां मग त्या जाळ्यानं पुप्पांचा कंटकसहित वक्षांमध्ये प्रवेश 
होत नाहीं. त्री वेदामध्ये दोन प्रकारचीं वाक्यें आहेत. एक तर कर्माची 
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स्तुति करून कर्माच्या ठायी बहिमुखाची प्रवृत्ति करविते. दुसर करमफलाचे 
अनित्यबोधन करून पुरूषांची निवृचि करदिर्ते. त्या वाक्यांचा व्यासांनी वि- 
भाग करून सूर्लेकरून हे बोधन केळं कीं सवे वाक्यांचे निवृत्तीविषयीच 
तात्पये आहि. प्रवृत्तीविषयीं कोणत्याच वाकयाचें तात्पर्य नाहीं. ज प्रवृत्तिबो- 
थक वाक्य आहे त्याचीही स्वाभाविक आणि निषिद्ध जी प्रवृत्ति आहे, तिज- 
थासून निवृत्त करून विहित प्रवृत्तीने अंतःकरण शुद्ध होत्साता निवृत्ति हो- 
ऊन ज्ञाननिष्ठ पुरुष व्हावा. या प्रकारेकरून निवत्तीविषयींय तात्पर्य आहे. 
आणि अथवादवाक्यांनीं जे क्मेफल बोधन केलें तं गळजिव्हान्यायरूप आहे. 
फलाविषयीं त्याचे तात्पय नाहीं, हा अथ सूत्रंकरून व्यासांनी बोधन केला- 
अथात्‌ हे सिद्ध झाळे कीं सूत्रद्वारा हा अथ जाणून सकामकर्माविषयीं पुरु- 
षांची प्रवृत्ति न व्हावी. जसं सुताचे जाळे पुप्प कंटकापासून निरोध करत तसं 
व्यास भगवान्‌ यांचें सूत्र सकामकरमापासून निरोध करते, हणून जाळस- 
रश आहे. शिप्य उवाच --- 
॥ मू. ऑ. ॥ 

कोणी एक शिप्य बुद्धिमान । श्रीगुरुशीं शरण जाऊन | सा- 

छांग प्रणिपात करून ॥ कर जोडून प्रश्न करी ॥२३ हे 

भगवन्‌ मी आहे कोण ॥ ही संस्राते होतसे काटून ॥ मु- 

क्तीस हेतु कम वा ज्ञान ॥ उपासना अथवा दोन्ही मिश्र ॥ २४ ॥ 

टीकाः---हे भगवन्‌ मी कोण आहे ? देहस्वरूप अथवा देहाहून मिन्न, 
आहे.? मी मनुष्य आणि माझं शरीर आहे हीं दोन प्रतीत होतात हणून मज- 
ला संशग्र आहे. आणि देहाहून भिन्न जर आपण हणाल तर मो कतो अ 
थबा अकती आहे, जर अकतो हणाल तर सवे शरीरांच्या ठायीं एक अथवा 
नाना आहे, हा प्रथम प्रश्नाचा अभिप्राय अहि आणि ही संसृति ह्मणजे सं- 
सार त्याचा कतो कोण आहे ? याचा हा अमिप्राय आहे कीं या संसाराच| 
कोणी कती आहे अथवा आपणच होतो, जर कतो झणाळ तर कोणी जीव 
कतो अथबा इश्वर कता आहे १? जर इश्वर हृणाळ तर तो इंश्वर एकदेस- 
स्थित आहे अथवा व्यापक आहे ? जर व्यापक झणालळ तर आकाशापासून 


जीव भिन्न आहेत तसे त्या इंश्रराहून जीव सिन्न आहेत अथवा ' अभिस्न 
आहेत १ आणि मुक्तीचा हेतु ज्ञान आहे अथवा कम आहे अथवा उपासना 
आहि अथवा दोन्ही आहेत ! जर दोन आहेत अर्से हणाल तर झञानक्भ 
आहेत, अथवा ज्ञानउपासना आहेत अथवा कममेउपासना आहेत १ श्री- 

गुरुरुवाच--- 

आंबी पूर्वारधे. 

सच्चिदानंद एक तूं पूर्ण | त्रह्म अजन्म असंग जाण ॥ 

दीका:---रिप्यानं प्रथम प्रश्न केला होता त्याच उत्तर सांगता. तूं सत्‌ 
चित्‌ आनंदस्वरूप आहेस, येणकरून देहाहून मित्न आहेस असं सांगितलें. 
कारण की*"देह असत्रूप आणि जडरूप आणि दुःखरूप आहे. आणि कतो 
भोक्ताही तूं नाहींस. कारण कीं ज्याचेठायीं दुःख असतं तो दुःखनिवत्ति 
आणि सुखप्राप्तीकरतां क्रिया करतो तो कतो ह्मणतात. तुझ्या ठायीं तं दुःख 
नाही ह्मणून दुःखनिवृत्तोकरतां क्रियचा कर्ता नाहीस आणि तू आनंदखरूप 
आहेस ह्मणून सुखप्राप्तीनिमित्तही तू क्रियेचा कती नाहींस. जो कर्ता तोच 
भोक्ता होतो, तूं कत्ता नाहींस हणून भोक्ताही नाहींस. पुण्यपापजनक जै कमे 
त्याचा कती आणि सुखदुःखाचा भोक्ता स्थूलसूक्ष्मसंघात आहे, तूं नाहींस. 
तूं संघाताचा साक्षी आहेस हणूनच एक आहेस. नाना नाहोस, जर आत्मा 
भोक्ता मानावा तर्‌ तो नाना व्हावा, कारण कीं काणी सुखी आहित कोणी 
'दुःखी अहित. आणि जर आत्मा एक मानून तोच भोक्ता म्हणावा तर एकास 
सुखदु:ख होण्यास्तव सवीना सुख दुःख झालं पाहिजे. याकरता भोक्ते नाना आहेत 
आणि आत्मा भोक्ता नाहीं ह्मणून एक आहे, सांख्यमतामध्ये आत्मा कती- 
भोक्ता नाहीं आणि नाना नाहीं, कारण की पुरुष नाना मानले तर ते अत्येत 
विरुद्ध आहे. कारण सांख्यांचा असा सिद्धांत अहि कीं सत्वरजतम गुणांच्या 
समअवस्थच नाम प्रधान झणतात. तं प्रधान प्रकृति आहे, विक्रति नाही, 
विळूते झणजे काये हणाव, प्रकृति हझणजे उपादान कारण ह्णणावं, ते प्रधान 
महत्तत्त्वाचे उपादान कारण आहे हणून प्रकृति आहे आणि अनादि आहे 
झणुन बिकृति नाहीं. आणि महत्तत्त्व अहंकार पंचतन्मात्रा या सात प्रकृति 


१९४ विचारसागर, 


विकृति लआाहेत, उत्तरोत्तरांच्या प्रकषते आहेत आणि पूर्वपूर्वीच्या 
विक्षाति आहेत. तन्मात्राही भूतांच्या प्रकृति आहेत. या प्रकारें सात प्रकृति 
विकते आहत आणि पंचभूते व दरशेद्रिये व मन ह्या सोळा विकृतीच आहेत 
भ्रकृति नाहींत. आणि पुरुष प्रकृति आणि विकृति नाहीं. कारण कीं जो को- 
ण्या पदार्थांचा हेतु असतो तो प्रक्षाते होतो आणि जो काय असतो तो 
विकृति होतो, पुरुष कोणाचा हेतु नाहीं हणून प्रकृति नाहीं आणि काये नाहीं 
हणून विकृति नाहीं. या कारणास्तव पुरुष असंग आहे. या प्रकार सांख्यमतामध्यं 
पंचवीस तत्व आहेत. तत्व नाम पदार्थीच आहे. सांख्यमतामध्ये ईश्वराचा 
अंगीकार नाहीं. खतंत्र प्रकृति जगतकारण आहे, आणि पुरुषाला भोगमोक्षा- 
निमित्त प्रकृतीच प्रवृत्त होत, पुरुष नाही. प्रकृतीच्या विषयरूप पौरेणामापा- 
सून पुरुषास भोग होतो आणि बुद्धिद्ठारा विवेकरूप प्रकृतीच्या पारेणामापा- 
सून मोक्ष होतो. यद्यपि पुरुष असंग आहे त्याचे ठायीं भोगमोक्ष घडत नाहींत, 
तथापि ज्ञान सुख दुःख राग द्वपादि बुद्धीचे पारेणाम आहेत. त्या बुद्धीस 
आत्म्याचा अनिवेक आहे, विवेक नाही. हणून आत्म्याचे ठायीं आरोपित 
बेधमाक्ष आहेत. परमार्थकरून नाहीत. अविवेकसिद्ध जो आम्म्याचे ठायीं 
भोग तणकरूनच आत्मा सांख्यमतामध्य भोक्ता हणतात. परमार्थकरून आत्मा 
भोक्ता नाहीं. वुद्धिच भोक्ता आह. बुद्धि आत्म्याहून भिन्न आहे. या ज्ञानाचं 
नाम विवेक आहे. त्याच्या अभावाचे नाम अविवक आहे. या प्रकोरकरून 
सांख्यमतामध्ये आत्मा असंग आहे आणि सुखादि बुद्धीच पारेणाम आहेत, 
हणून बुद्धीचे धर्म आहेत, जाणि आत्मा नाना आहे ही वाता अत्येत विरुद्ध 
आहि. जर सुखदुःख आत्म्याचे घम असाव तर सुखदुःखाचा प्रतिशरीरीं भेद 
होण्यास्तव आत्म्याचा भद व्हावा. ती सुखदुःस्वं तर आत्म्याचे धम नाहीत 
किंतु बुद्धीचे धम आहेत. हणून सुखदुःखभेदेकरून वुद्धीचाच भेद सिद्ध 
होतो. आत्म्याचा भेद सिद्ध होत नाही. जसे एकच व्यापक आकाशाचे ठायी 
नाना उपार्धांचे धम प्रतीत होतात, ती प्रतीति उपाधि आणि आकाश यांच्या 
अविबेककरून प्रतीत होते, तसे एकच व्यापक आत्म्याचे ठायीं नाना बुद्धीच 
थम अविवेकॅकरून प्रतीत होतात, ह्मणून सांख्यमताचे ठायीं वक्ष्यमाण प्रकार 


तरंग सहावा, १९१ 


स्वीकार करणे उचित आहे. परंतु आत्मा असंग आणि नाना मानणें हे योग्य 
नाहीं आणि कोणी आत्मा मुक्त आणि कोणी आत्मा बद्ध असा बंधमोक्षभेदें- 
करून जर आत्म्याचा भेद मानील तर तेही घडत नाहीं. कारण की जर 
बंध, मोक्ष, आत्म्याचे ठायीं अंगीकारले तर बैधमोक्षभेदेकरून आत्म्याचा भेद 
तिद्ध होईल. ते बंधमोक्ष सांख्यमतामर्ध्ये असंग आत्म्याचे ठायी अंगीकारले 
नाहींत, किंतु बुद्धीच्या अविवेकॅकरून बंध आणि बुद्धीच्या विवेकेंकरून मोक्ष 
अंगीकारला आहि, ज॑अआविवेककरून प्रतीतीस येते आणि विवेकॅकरून 
निवृत्त होते ते रज्जुसपाचे परी मिथ्या आहे. आत्म्याचे ठायीही बद्धीच्या 
अविवेकेंकुरून बंध आहे आणि विवेकेकरून निवृत्त होतो. हणून बंध 
मिश्या आहे. जसा बंध मिथ्या आहे तसा आत्म्यास, मोक्षही मिथ्या आहे. 
कारण कीं ज्याचे ठायी बंध सत्य त्याचेच मोक्षही सत्य होतो आणि आ- 
त्म्याचे ठायी तर बंधच मिथ्या मग मोक्ष कोठून सत्य असेल. या प्रकारें 
करून आकाशवत्‌ एक जो आत्मा त्याचे ठायीं मिथ्या बंधमाक्ष संभवत नाहीत 
आगि त्यांच्या भदकरून आत्म्याचा नद सिद्ध होत नाही ह्मणून सांख्यमता- 
मर्ध्ये आत्म्याचा भद असंगत आहे. तसाच न्यायमतामध्येंही आत्म्याचा भेद 
असंगत आह. कारण कीं हा न्यायाचा सिद्धांत आहे, सुख,दुःख, ज्ञान, इच्छा, 
द्वेष. प्रयत्न, धम, अधम, ज्ञानसंम्कार, संरूया, पारेमाण, प्रथकत्व, संयोग, 
विभाग, ह चतुदश गुण जीवात्म्याच ठायी. अहित, आणि संख्या, परिमाण, 
प्रथकृत्व, संयोग, विभाग, ज्ञान, इच्छा, प्रयत्न, हे. अष्ट गुण इंश्वराच ठायी 
आहित. यांत इतका भेद आहे कीं इंश्वराचे ज्ञान इच्छा प्रयत्न नित्य अहित 
आणि जिवांचे तिन्ही आनेत्य आहेत. इश्वर व्यापक आगि नित्य आहे जीव 
नाना आहेत, आणि संपूण न्यापक आणि नित्य अहित, आणि जीवांचं ज्ञान 
अनित्य आह ह्मणून जेव्हां ज्ञानगुण असतो तेव्हां तो जीव चे5नरूप होतो 
आणि ज्ञानगुणाचा नाद्य असतो तेव्हां जडरूप राहातो. तद्वत आकाश, काल, 
दिशासन नित्य आहेत, आणि प्रथिवो जल वायू तेजांच परमाणु नित्य 
आहेत. जे खिडकीच्या उजेडांत सूक्ष्म रज प्रतीत हे.तात त्यांच्या साहाव्या 
भागाचे नाम परमाणु आहे. त परमाणु आत्मवत्‌ नित्य अहित. आणीक 


१९६ विवारसाग्रर, 


जातिआदिकरून कित्येक पदार्थ न्यायमतांत नित्य आहेत. वेदबि- 
रुद्ध मत फार लिहिण्यापासून जिज्ञासूसी उपयोग नाहीं ह्मणून लिहित 
नाहीं. मी मनुप्य, मी जआहझ्ण, अशी जी देहात्मभ्रांति तेणेकरून रागद्वेषा- 
दिक होतात. त्या रागद्वेरषेकरून धर्मोधर्मांचे ठायीं प्रवृत्ति होते. तिणकरून 
शरीरसंबंधद्वारा सुखदुःखे उत्पन्न होतात. य! प्रकारें न्यायमतामध्ये आत्म्या- 
ल! संसाराचा हेतु आंतिज्ञान आहि, त॑ आंतिज्ञान तत्त्वज्ञानंकरून निवृत्त होर्त 
देहादिक संपूण पदाथीहून आत्मा भिन्न आहे या निश्चयाच नाम तत्त्वज्ञान 
आहे, त्या तत्त्वज्ञानकरून मी जराहमण, मी मनुप्य ही भ्रांते निवत्त होते. 
आंतिनाशंकरून रागद्वेषांचा अभाव होतो. त्यांच्या अभावास्तव धमाधमेॅनि- 
मित्त प्रवृत्तीचा अभाव होतो, प्रवृत्तीच्या अभावास्तव शरीरसंबंधरूप जन्माचा! 
अभाव होता, आणि प्रार्धाचा भोगेकरून नाश होतो. शरीरसंबंधाच्या अ- 
भार्बेकरून एकवीस दु:खांचा नाश होतो. तो दुःखनाशच न्यायमतामध्यें 
मोक्ष आह. शरीर, श्रोत्र, त्वचा, चक्षु, रसना, प्राण, मन, आणि या सहा 
इंद्रियांचे विषय, सहा इंद्रियांची ज्ञान, सुख, दुःख ही एकवीस दुःख 
आहित. शरीरादिक ही दुःखांचीं जनक आहित ह्मणून दुःखे ह्मणताहेत. 
स्वगादिसुखही नाशभयास्तव दुःखाचे हेतु आहे हणून दु:ख ह्मणतात. यद्यपे 
न्यायमताचेठायीं श्रोत्र आणि मन नित्य आहेत त्यांचा नाश घडत नाहीं. त- 
थापि श्रोत्र आणि मन ज्या रूपंकरून टुःखहेतु अहित त्या रूपाचा नाश 
होतो. पदाथ ज्ञानातयत्तिद्वारा दुःखहेतु आहेत. मोक्षकालामध्य श्रोत्र आणि 
मन पदाथज्ञान करीत नाहींत. कारण कीं जे कणेगालक्रामध्ये आकाश 
स्थित तं श्रोत्र म्हणतात. त्या कणंगालकाचा मोक्षकालामध्ये अभाव आहे, 
हणून आकाशरूप श्रोत्रेद्रिये असतांही गोलकाच्या अभावास्तव ज्ञान होत 
नाहीं. या प्रकारंकरून ज्ञानाचे जनक जं श्रोत्रेद्रियाचं स्वरूप त॑ दुःख आहे. 
त्याचा नाश होतो. आणि आत्म्याचा आणि मनाचा जो संयोग त्या संयोगा- 
स्तव ज्ञान होते. तो मनाचा संयोग यद्यपि मोक्षकाठींही आहे. कारण कीं 
जो आत्मा व्यापक आहे त्याचा अल्पपदाथीशीं सदां संयोग आहे. तथापि 
मोक्षकालामध्ये जा आत्म्याशी मनाचा संयोग तो ज्ञानाचा हेतु नाहीं, कारण 
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कॉ अदृष्टसहित मनाचा संयोगच ज्ञानाचा हेतु माहे. जर केबल मनाचा 
संयोगच ज्ञानाचा हेतु ह्षणावा तर सुषुप्तीचे ठायी मनाचा संयोग आहे. ते- 
अही ज्ञान झालें पाहिजे, तें तर होत नाही.हणून अदृष्टसहित मनाचा संयोग 
ज्ञानाचा हेतु आहे. त॑ अदृष्ट जसं सुषुप्तीमध्य नाहीं तसे मोक्षकालींही नाही. 
म्हणून ज्ञान होत नाहीं. या प्रकारेंकरून अदृष्टसहित आत्म्याशी संयोगबान्‌ 
मन ज्ञान हेतु बोलिले तंच दुःखाचा हेतु होण्यास्वव दुःख बोलिले. त्याचा 
मोक्षकालीं अभाव आहे. जसा देडाच्या अभावंकरून देडोचा अभाव बोलिला 
तस आत्म्याशी संयोगवान्‌ मन मोक्षकालीं आहे. परंतु अदृष्ट नाहीं. यास्तव 
अदृष्टसयुगवान्‌ मनाचा नाश मोक्षकाली बोडिला आणि विचारदृष्टीकरून 
पाहिलें तर मनाचा संयोग न्यायसिद्धांतामध्ये एका'च्या क्रियस्तव अथबा दोघां- 
च्या क्रिथेस्तव होतो पक्ष्याचा आणि वृक्षाचा संयोग एक पक्ष्याच्या क्रियेस्तव 
होतो आणि दोन एडक्यांचा खंयोग दोघांच्या किथस्तव होतो. तशी विभ आ- 
त्म्याच्या ठायी तर क्रिया कधींही नाहीं, आणि मोक्षकालामध्ये मनाच्या ठायीं" 
ही क्रिया नाहीं. म्हणून संयोगवान्‌ मनाचाही मोक्षकाली अभाव आहे. आणी- 
क एकदेशीं म्हणतात कीं त्वचेच्या बरोबर मनाचा संयोग ज्ञाबहेतु आहे. आ- 
त्म्याचा संयोग ज्ञानास हतु नाही. कारण जेव्हां सुषुप्तीमध्ये प्रीततनाडींत मन 
प्रवेश करते तेव्हां त्वचेशी मनाचा संयोग नाही. ह्मणून सुपुप्तीमर्ध्ये जान हो- 
त नाही. त्याच्या मतामध्यं त्वचवशी संयोगवान्‌ मनच ज्ञानद्वारा दुःखाचा हे- 
तु होण्यास्तव दुःख आहे, केवल मन नाही. मोक्षामध्ये त्वचेचा नाश होण्या- 
स्तव त्याच्याबरोबर संयोग नाहीं, हणून ज्ञान हात नाहीं. एवं मोक्षकालीं मन अ- 
सतांही दुःख हेतु जं ज्ञानजनक, त्वचेशी संयोगवान्‌ मन त्याच्या संयोगाच्या ना- 
शास्तरव नाश होतो, या प्रकारकरून मोक्षकाळामध्य परमात्म्याशी भिऩ्र'नाही,डुःख 

रहित होऊन व्यापक आत्मा जडरूप स्थित होतो. कारण कीं ज्ञानगुणेकरून 
आत्म्याचा प्रकाश होतो. ते जीवार्चे ज्ञान संपू इंद्रियजन्यच आहे. नित्य नाही. 
त्या इंद्रियजन्य ज्ञानाचा मोक्षकालामध्ये नाश होतो हणून प्रकाशरहित जड- 
रूप होऊन आत्मा मोक्षकाठामध्ये स्थित हातो हा न्यायाचा सिद्धांत आहे. 
आणि न्यायमतामध्यें पूर्वाक्तप्रकारंकरून सुखदुःख आणि बंधमोक्ष आत्म्यास 
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होतात ह्मणून आत्मा नाना आहे आणि संपूर्ण व्यापक आहे. सवे अल्प प- 
दा्थीशीं जो संयोग तंच न्यायमतामर्ध्ये न्यापकार्च लक्षण आहे आणि सजा- 
तीय विजातीय स्वगतभेदाचा अभांव असं व्यापक लक्षण नाहीं, कारण की 
न्यायमतामर्ध्ये यद्यपि आत्मा निरवयव आहे ह्मणून स्वगतभेदाचा तर 
त्यांचे ठायी अभाव आहे परंतु सजातीय आणि विजातीय भेदाचा अभाव 
नाहीं किंतु सजातीय दुसरा आत्मा त्याचा भेद आणि विजातीय घटादिकांचा 
भेद आत्म्याचे ठायीं आहे ह्मणून सजातीय विजातीय स्मगतभेदाचा अभाव 
व्यापक लक्षण नाहीं; किंतु सवे अल्प पदार्थाशीं संयोग तेच व्यापक लक्षण 
आहे. याविगरयीं कोणी शंका करतील कीं न्यायमतामध्ये आत्म्याच्या परी आ- 
काह काल दिश्या हीं न्यापक आहेत आणि परमाणु सूक्ष्म आहेत निरवयव आ- 
हेत त्यांशीं सवे व्यापक पदार्थीचा संयोग घडत नाहीं. कारण कीं जर परमाणु 
सावयव असते तर त्यांचा काणी देशामध्ये आत्म्याचा संयोग आणि कोणी 
देशामध्ये अन्य व्यापक पदाथीचा संयोग होतो, ते परमाणु सावयव नाहींत 
किंतु निरवयव अति सूक्ष्म आहेत त्यांच्याबरोबर एकाच देशाच्या ठायी सवे 
व्यापक पदाथीचा संयोग होईल हं घडत नाहीं. कारण कीं एकाच्या संयोग- 
करून ज॑ स्थान निरुद्ध आहे त्यांत अन्य पदाथांचा संथोग घडत नाहीं झ- 
णून नाना पदाथीची व्यापकता घडत नाहीं. एकच कोणीं पदाथ व्यापक घ- 
उडतो अशी आशंका घडत नाहीं. कारण कीं, जो सावयव वस्तुचा संयोग 
आहि तो तर अन्य संयोगाचा विरोधी आहे. जसा ज्या प्रथिर्वीदेशाचे ठायी 
हस्ताचा संयोग असतो त्या देशामध्ये पादाचा संयोग होत नाहीं, आणि 
निरवयवाचा संयोग स्थानाचा रोध करीत नाहीं ह्मणून अन्य संयोगाचा वि- 
रोधी नाहीं हा प्रसंग अनुभव सिद्ध आहे. जसा घटाशीं ज्या देद्यामध्ये आ- 
कायाचा संयोग आहे त्या देथामरध्येच कालाचा आणि दिशे गार्हा संयोग आहे. 
जर कोणी घटाचा देश, आकाश काल दिशेहून बाहेर असेळ तर त्या देशा- 
मध्ये आकाश काल दिशेचा संयोग होणार नाहीं. तो बाहेर तर कोणी देश 
नाहीं किंतु सवे पदार्थाचे सवे देश आकाश काल दिशेम६.च आहित, ह्मणून 
सवे पदाथीच्या सवे देशाचे ठायीं आकाश काल (दिशेचा संयोग आहे या 
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प्रकारेकरून परमाणूंचे ठायीही एकच देशामध्ये नाना निरवयव विभूचा सं- 
योग घडतो कांहीं दोष नाहीं. या कारणास्तव आत्मा नाना आहे, आणि सं- 
पूर्ण व्यापक आहे. सर्वाचा सवे पदाथीशी संयोग आहे हा न्याय सिद्धांत आहे 
तो सम्यक्‌ नाहीं. कारण कों जर व्यापक आत्मा नाना अंगीकार करील तर 
सवे शरीरांचे ठायीं सव आत्म्यांचा संबंध अंगीकार करणे होईल. मग कोण 
शरीर कोणाचं हा निश्चय होणार नाहीं किंतु एकेक आत्म्याची सव शरीरं 
झालीं पाहिजेत. जर असं ह्मणेल कीं ज्याच्या कमापासून जे शरीर उत्पन्न 
झाले त्या आत्म्याचे तं शरीर आहे, तेही घडत नाहीं. कारण कीं कर्म ज्या 
शरीरापासून झालें त्या कर्मकत्त्याशी 'पूर्वशरीराचे ठायीं सवे आत्म्यांचा संबंध 
आहे हणून कमेही सव आत्म्यांचंच होईल, एकाचे नाहीं. आणि असे हणेल 
कीं ज्या आत्म्याचे मनसहित शरीर आहे त्या आत्म्याचे त शरीर हंही घडत 
नाहीं. कारण कीं शरीराच्यापरीमनाशींही सवात्म्याचा संबंध आहे. त्याचे ठायीं 
हा निश्चय होत नाहीं १ कोणतं मन कोणत्या आत्म्याचं आहे. किंतु सवे 
आत्म्यांची सवे मनं झालीं पाहिजेत. तशींच इंद्रियंही सवे आत्म्यांची सवच 
होतील. बाह्यपदा्थ हा माझा आह हा अन्याचा आहे असा व्यवहारही शरी- 
रनिमित्तक आहे. तीं शरीरें सव आत्म्यांची सर्व आहेत ह्मणून बाह्यमपदार्थेही 
सर्वे आत्म्यांचे सवे झाले पाहिजेत. आणि जर असें झणल कीं ज्या आत्म्याची 
ज्या शरीराचे ठायीं अहंबुद्धि आणि ममजुद्धि असते त्या आत्म्याचे त॑ शरीर 
आहे. ती अहंबुद्धि आणि मम बुद्धि एक आहे ह्मणून सव आल्म्यांचे 
ठायीं रहात नाहीं किंतु एक धर्म एकच धर्मीचे ठायीं राहातो हाणून एकच 
आत्म्याचे शरीर आहे. ज्या आत्म्यांच जे शरीर त्या शरीरसंवंधी मन इंद्रिय 
बाह्मपपा्थ त्या आत्म्याचे आहेत. या कारणास्तव नाना आत्मा अंगीकार 
करण्यामध्ये कांहीं दोष नाहीं. हाही प्रसंग घडत नाहीं; कारण कीं यद्यपि्‌ 
अहंबाद्धे एक देहाचे ठायी एकच आत्म्यास होते तथापि ती न्यायमताचे 
ठायीं घडत नाहीं. किंतु सवे आत्म्यांना एक देहाच्या ठायीं अहंबुद्धि झाली 
पाहिजे. कारण कीं न्यायमतामध्ये बाद्धे नाम ज्ञानाच आहे. ते ज्ञान आत्मा 
आणि मनशयोगापासून होते. त्या मनाशी संयोग सव आत्म्यांचा आहे, झणून 
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मनसंयोगॅकरून जक्यी एका देहाचे ठायी एका आत्म्यास अहंबुद्धि होते 
तशीच एका देहाचे ठायीं सवे आत्म्यांना अहबाद्वे झाली पाहिजे. जर अस 
झणेल कीं यद्यपि मनाचा संयोग तर सवे आत्म्यांशी आहि तथापि ज्या 
आत्म्याचे ठायीं ज्ञानार्चे जनक अदृष्ट आहे त्या आत्म्यासच अहंबुद्धि होते, 
तरीही सर्वोनाच ज्ञान झालें पाहिजे. कारण की जर व्यापक नाना आत्मा 
अंगीकारेला तर एक शरीराच्या शुभाशुभक्रियेकरून शरीराच्या ठायीं खित 
सवे आल्म्यांचे ठायींही अदृष्ट झालें पाम, हा प्रसंग पूर्वी बोलिलाच आहे. 
हणून जर व्यापक नाना आत्मा अंगीकार करील तर एक देहाचे ठायीं सीना 
सुखदु:खभोग झाला पाहिजे. यास्तव व्यापक नाना कता भोक्ता आत्मा 
आहे. हा न्यायाचा सिद्धांत सम्यक्‌ नाही. आणि आमच्या सिद्धांतामध्ये 
कत्ती भोक्ता अंतःकरण आहेत. तीं अंतःकरणे नाना आहेत आणि तीं 
अंतःकरणे व्यापक किंबा अणु नाहींत. किंतु झरीरासमान 
त्या अंतःकरणाचा परिणाम आह. दीपप्रकाशवत मोठ्या शरीरास 
प्राप्त होतं तेव्हां विकाशित हात आणि लघु शरीरास प्राप्त होतं तेव्हां 
संकोचित होते, हा प्रसंग सिद्धांतविदूच्या व्याख्यानामध्ये मधुसूदन 
स्वामीन प्रतिपादन केला आहे. ज्या अंतःकरणाचा ज्या शरीराशीं संबव आहे 
त्या अंतःकरणाचा त्या शरीराशी भाग होतो जर अंतःकरण व्यापक अंगी- 
कारिळे तर सव शरीरं सवीची व्हावी आणि भोगही सवोशीं व्हावा. तं 
अंतःकरण य्यापक नाहीं हणून दोष जाटी आणि अंतःकरण अणु अंगीका- 
रें तर शरीराच्या एकदेश्यामध्ये अ-:त्ररण राहते असा अंगीकार करावा 
लागेल तो प्रसंग घडत नाहीं. कारण की जर एककालींच पाद आणि मस्त- 
कामध्ये कंटकवध झाला तर दोन्ही स्थानांची पीडा एककालीं होते. ती न झा- 
ली पाहिजे. कारण कीं जर अंतःकरण अणु असतं तर एकच स्थानीं एका 
कालांत राहात ह्मणून ज्या स्थानीं अंतःकरण असते त्या स्थानींच पाडा संभ- 
वते, न दोन्ही स्थानांमध्ये, याकरतां अंतःकरण अणु आणि व्यापक नाहीं. 
किंतु शरीरासमान आहे हणून कांही दोष नाहीं. अणु आणि व्यापकाहून जे 
विलक्षण त्यासच मध्यम परिमाण ह्मणतात. आणि न्यायमतामध्ये कोणी नवी- 
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नाने असा अंगीकार आहे केला कीं, आत्मा नाना आहे,कत्ती भोक्ता आहे,च्यापक 
नाही, ह्मणून भोगाचा संकर नाही, आणि अणुही नाहीं, ह्षणून दोन स्थानीं 
पीडेचा असंभवही नाहीं. किंतु जसं वेदमतामध्ये अंतःकरण मध्यम पारैमाथ 
आहे तसे आत्म्याचेही मध्यमपरिमाण आहे. त्यांचे ठायी चतुदेश गुण राहा” 
तात. परंतु तेही सम्यक्‌ नाहीं, कारण कीं जर आत्मा संकोचविकाशवान्‌ अं- 
गीकारला तर दीपप्रभेच्या परी आत्मा विकारी आणि विनाशवान्‌ होईल. या- 
स्तव मोक्षप्रतिपादक शास आणि साधनं निष्फळ होतील, आणि मध्यमपरि- 
माण अंगीकार करून संकोचविकाश अंगीकार न करील तर कोणत्या शरीरास- 
मान आत्म्याचा अंगीकार करावा हा निश्चय होणार नाहीं. जर मनुष्यशरीरा- 
समान अंगीकार करावा तर जेव्हां आत्मा हस्तिशरीर पावेल तेव्हां हस्तीच्या 
सव शरीरांत आत्मा असणार नाही. हणून हा्स्तशराराच्या ज्या देद्यांत आ- 
त्मा नाहीं त्या दशामध्य पीडाही न झाली पाहिजे आणि हस्तिशरीरासमान 
अंगीकार करावा तर त्याहून अन्य माटी शरीरं आहेत. त्यांच्या एकदेश्ञामर्ध्य 

पीडा न झाली पाहिजे. आणि सवीहून माठ कोणाचंच शरीर नाहीं कीं ज्या- 

समान आत्म्याचा अंगीकार करावा, आणि सवीहून मोठे विराटा चे शरीर आहे; 
त्या समान जर आत्म्याचा अंगीकार करावा तर विराटाच्या अंतभूत सवे 

ठारीर आहेत हणून सव आत्म्यांचा सव शरींरांश्ी संबंध होइल त्याविषयी पूर्वी 
दोष बोलिळेच आहेत.आणि हा नियम आहे कीं ज मध्यमपरिमाण आहे तं शरीरा- 
*चे परी अनित्य असंत ह्मणूनआत्माही अनित्य होइल व आमच्या मताचठार्यी अंत: 
करणाचा तर ज्ञानंकरून नाश होता ह्मणून अनित्य भाहे,मध्यमपरिमाण अंगीकार- 
ल॑ असतां दोष नाहीं.या प्रकारंकरून नवीन तार्किकांच मतहि सम्यक्‌ नाहीं. आणि 
क जर कोणीं असं झणतील कीं आत्मा नाना आहे आणि अणु आहे तर तही घडत 
नाहीं. कारण कीं आत्मा भोक्ता.कतो अंगीकार करावा तर अंतःकरणाच्या अणुप- 

क्षाचे. ठायी जो दोष बोलिला तो दोष होईल आणि कत्तो भोक्ता न अंगीकारावा तर 
नाना आत्मा आहे हा. अंगीकार निप्फल होईल. हणून एकच व्यापक सवे शरी- 
रांचे ठायी असंग अंर्गाकार करणें योग्य आहे. आणि कर्ता भोक्ता अंगीकार 
न करावा तर आपल्या सिद्धांताचाही त्याग होईळ, कारण कीं अणुवादीचा- हा. 
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शिद्धांत अहे कीं ज्ञान सुख दुःखादि आत्मधमे आहेत, यांकरतां जर. आ- 
त्म्याचा अणु अंगॉकार करावा तर ज्या जरीरदेशामरध्ये आत्मा नाहीं तोदेश 
मृतसमान आहि झणून त्या स्थानीं पीडा न झाली पाहिजे, आणिक जर अस 
झणेल कॉ यद्यपि आत्मा तर शरीराच्या एकदज्यामध्यें आहे, परंतु कस्तूरीच्या 
गंधाच्या परी त्याचें ज्ञान सव शरीरांमध्ये व्याप्त आहे हणून सवे शरीराचे 
ठायीं अनुकूल प्रतिकूळ संबंधाचा अनुभव करतो तर तेही घडत नाहीं. कारण 
कीं हा नियम आहि कीं जितक्या देशांत गुणवान राहातो त्याच्या बाहेर गुण 
राहात नाहीं.किंतु गुणीच्याच ठायी गुण राहातो.जस रूप, घटादिकांहून बाहेर 
राहात नाहीं तसें आत्म्याहून बाहेर ज्ञानही घडत नाहीं, आणि कस्तूर्राचे सूक्ष्म 
भाग जितक्या देशामध्ये व्याप्त असतील तितक्या देशामध्ये गंध व्याप्त होतो 
झणून कस्तूरीचा दृष्टांतही घडत नाही. या कारणास्तव आत्मा अशु अहेदा 
पक्ष शेद्ध होत नाहीं. आणिक कोठें श्रतीमध्ये आत्मा अत्यंत अणहूनही 
अणु बोलिला आहे तं दुर्विज्ञेय आहे हणून बोलिले. जसं अत्यंत अण वस्तूच 
मेद्दृष्टि पुरुषांना ज्ञान होत नाहीं तर्सच बार्हैमुंख पुरुषांना आम्म्याचेही 
ज्ञान होत नाहीं हणून अणसमान आहे हा श्रतीचा अभिप्राय आह. परंतु 
आत्मा अणु आहे हा अभिम्राय नाहीं. कारण की बहुत स्थानीं व्यापकरूप 
आपणच वेदानं प्रतिपादन केला आहे हणून अणु नाहीं. या प्रकारंकरून 
व्यापक व मध्यमपरिमाण अथवा अण आत्मा नाना हं बोलणें संभवत नाही. 
परिश्षेषेंकरून एक व्यापक आत्मा आहे आणि त्याचेच ठायीं धर्माधम सुखदुःख 
आणि बंधमोक्ष जर अंगीकार कराबे तर कोणास सुख कोणास दुःख कोणास बंध 
कोणास मोक्ष असा व्यवहार होणार नाहीं हणून धमोधमोदि बुद्धीचे धम आहेत. 
यद्यपि बुद्धि जड आहे झणून तिचे ठायींही सुखादिक घमे घडत नाहीत तथावि 
आत्म्याचे धमे नाहींत. या अभिम्रायकरून बुद्धींच थमे जाळिले आहेत आगि 
बुद्धीचेच धम आहेत. याविषयीही अभिप्राय नाहीं. बुद्धि आणि सुखा्दिक 
.आत्म्याचे ठायीं अध्यस्त आहेत. जं ज्याचे ठायी अध्यस्त असतं ते त्याचे ठावी 
सत्य नाही. जसा रज्जूचे ठायीं सपे अध्यस्त आहि तो रज्जूचे ठायी सत्व नाहीं, 
तसेंच बाद्धे आणि सुखादिक आत्म्याचे ठायी नाहीत, आणि अध्यस्त वस्तु 
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कोणाचा आश्रय होत नाहीं हणून बुद्धिही सुखादिकांची भाय नाहीं, परंतु 
अज्ञान तर शुद्ध चेतन्याचे ठायीं अध्यस्त आहे आणि अंतःकरणोपहिताचे 
ठागीं धमोधर्म सुखदुःख बंधमोक्ष अध्यस्त आहेत. या प्रकारेकरून आत्म्याचे 
ठायीं धमोदिकांच्या अधिष्ठानपणाची अंतःकरण उपाधि आहे या कारणास्तव 
अंत:क्रणाचे धमे बोलिले. जर अंतःकरण विशिष्टाचे ठाबीं धमोदिक अध्य- 
स्त म्हणेळ तर तं घडत नाही, कारण कीं विशेषणयुक्ताचं नाम विश्षिष्ट 
आहे. धमादि अध्यास अधिष्ठान जो आत्मा त्याचे अंतःकरण विशेषण आहे 
असा अंगीकार करावा तर अंत:करणही सुखादिकांर्चे अधिष्ठान होईल. हं 
प्रतिपादन सिद्ध होत नाहीं, कारण कीं मिथ्यावस्तु अधिष्ठान होत नाहीं. 
झणून आत्म्याचे ठायी घर्मोदे अध्यासाचे अंतःकरण विशेषण नाहीं. किंतु 
उपाधि आहे, उपाधीचा हा स्वभाव आहे की आपण तटस्थ होऊन जितक्या 
देशामध्ये आपण असते तितक्य़ा दशामध्ये स्थित वस्तूस जाणावेते आणि 
विश्चषणाचा हा खभाव आहे कीं जितक्या देशांत आपण आहे तितक्या देशांत 
स्थित बस्तुस आपल्यासहित जाणविते. एवं विश्वेषणवानास बिशिष्ट ह्मणतात 
आणि उपाधिवानास उपहित हणतात. या प्रक्ारंकरून अंत:करणवि,ेष्टाचे 
ठाया जर धम[दिक अध्यस्त झणेल तर जितक्या देशामध्ये अंतःकरण आहे. 
तितक्‍या देद्यांमध्यी स्थित चेतन्यभाग आणि अंतःकरण दोघांशी 
अघिष्ठानत्व होतं त्यांत अंत:करण अध्यस्त आहे ह्मणून त्यास अधिष्ठानत्व 
संभवत नाही या अभिप्रारयकरून अंतःकरण उपहिताचे ठायीं धमोदिक अ- 
ध्यस्त आहेत झणून जितक्या देशाचे ठायीं अंत:करण आहे तितक्‍या देझा- 
मध्ये स्थित चेतन्याचे ठायीं अधिष्ठानता आहे अंतःकरणाचे ठायी नाही; हा 
प्रसंग सिद्ध आहे तर्सच अंतःकरणही अज्ञानोपहिताचे ठायीं अध्यस्त आहे 
अज्ञानविशिष्टाचे ठायी नाहीं या प्रकारकरून अध्यस्त जे धरमोदिक त्यांचे 
अधिष्ठान आत्मा आहे अध्यासाधिष्ठानपणाची अंतःकरण उपाधि आहे 'झणन 
बुद्धीचे भरमे बोलिले आणि आअविवेकॅकरून अंतःकरण व आत्मा भा दोघांचे 
ठावी प्रतीत होतात झणून अंतःकरणविशिष्ट प्रमाता त्याचे धभे बोलिछि, 
आणि सुखदुःखादि षमे अंतःकरणाचे असोत अभवा अंतःकरणविरशिष्ट प्र. 
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मात्याचे असोत अथवा खमतपदार्थ किंवा गंधरवेनगर किंवा रज्जूसर्पवत्‌ - को- 
णाचेच नसोत, सवे प्रकारंकरून आत्म्याचे धमे नाहींत यद्यापे आत्म्याचे 
ठायीं अध्यख आहेत तथापि जें ज्याचे ठायी अध्यस्त असते तं त्याच ठायी 
सत्य नसतं अध्यसनाम कल्पिताचे आहे. हणून रागद्वेष धमोधमे सुखदु:ख 
बंधमोक्षराहेत एक व्यापक आत्मा आहे तो आत्मा सत्‌ आहे. ज्याचा ज्ञार्न- 
करून अभाव होतो त॑ असत्‌ हणतात. ज्याची कधींही निवृत्ति होन नाही तं 
सत्‌ झणतात सर्व पदार्थाचे आणि पदाथ निवृत्तीचे अधिष्ठान आत्मा आहे जर 
आत्म्याची निवृत्ति मानावी तर त्याचे अन्य अधिष्ठान बोलिळं पाहिजे. कारण 
कीं शून्याचे ठायीं निवात्ते होत नाहीं. जर आत्मा आणि त्याचं अधिष्ठान अन्य 
अंगीकार करावें तर त्याचेही अन्य अधिष्ठान अंगीकार करणे होईल या प्र- 
प्रकारंकरून अनवस्था होईल.आणीक आत्म्याची जा निवृत्ति अंगीकारतो त्यास 
असं पुसावे कीं आत्म्याची निवृत्ति कोणीं अनुभविली आहे अथवा नाहों जर 
असे हणेल की अनुभविली आहे तर त घडत नाहीं, कारण कीं जो अनुभव 
करणारा तोच आत्मा आपले स्वरूप आहे. त्याच्या निवृत्तीचा अनुभव आ- 
पल्या मस्तकच्छेदनाच्या अनुभवासमान आहे. हणून आत्म्याच्या निवृ- 
त्तीचा अनुभव घडत नाही आणि असे ह्मणेळ कीं आत्म्याची निवृत्ति तर होते 
परंतु त्याच्या निवृत्तीचा अनुभव कोणीं केला नाहीं तर हेंच सिद्ध झाले की 
आत्म्याची निर्वाते होत नाहीं. कारण कीं ज्याचा कोणीं अनुभव केला नाहीं 
ते वैघ्यापुत्रासमान आहे झणून आत्म्याची निवृत्ति होत नाहीं या. कारणा-' 
स्तवच आत्मा सत्‌ आहे आणि चित्‌ आहे. प्रकाशरूप जं ज्ञान त॑ चित्‌ झ- 
णावे. जर अप्रकाशरूप आत्मा अंगीकारावा तर अनात्म जड वस्तूचा प्रकाश 
कधींही होणार नाहीं आणि जर अंतःकरण अथवा इंद्रियंकरून पदार्थाचं 
प्रकाशन हणावे तर तं घडत नाहीं. कारण कीं अंतःकरण आणि इंद्रिये प- 
रिश्छन्न आहेत झणून तीं कार्ये आहेत, रज परिच्छिन्न असतं ते घटवत्‌ काये 
हणावे आणि देशकालंकरून ज्यांचा अंत असतो तीं पारोच्छन्न क्षणतात. 
आणि जें कार्य असते त जड असतें हणून अंतःकरण आणि इंद्रिये जड 
अहित, तिहींकरून कोणत्या वस्तूचा प्रकाश घडत नाही, हणून प्रकाशरूप 
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आत्मा सवीचा प्रकाह्षक आहे आणि जर असे झणेल कीं आत्मा प्रकाशरूप 
नाहीं किंतु आत्मा तर जड आहे आणि त्याचे ठायी ज्ञान गुण आहे तो 
ज्ञानगुण आत्म्याचा आणि अनात्म्याचा प्रकाशक आहे तर त्यास असे पुसावे 
कीं आत्म्याचा ज्ञानगुण नित्य आहे किंवा अनित्य आहि? जर नित्य आहे अस 
हणेल तर तो ज्ञानगुण आत्म्याचे स्वरूपच सिद्ध होईल. कारण कीं हा नियम 
आहे कीजे आत्म्याहून भिन्न त॑ अनित्य आहे जर ज्ञान आत्म्याहून भिन्न अंगी- 
कार करील तर अनित्य होइल ह्मणून नित्य मानून आत्म्याहून भिन्न ज्ञान 
आहे हे बोलणे संभवत नाहीं आणि जर अनित्य अंगीकार करील तर घटा- 
दिकांचे परी जड होईल जें अनिय आहि तं जड आहे हणून ज्ञान अनित्य 
आहे हे बोलणे संभवत नाहीं किंतु नित्यच ज्ञान आहे त॑ नित्य ज्ञान आत्म- 
स्वरूपच आहे. जर अनित्य अंगीकार करावा तर ज्ञान कदाचित्‌ आत्म्याचे 
ठायी असावे आणि कदाचित्‌ नसाव हाणून आत्म्याहून मित्च आहे अस 
होईल परंतु नित्य अंगीकार केला तर भिन्न होणार नाहीं. जो गुण 
असता तो गुणवानाचे ठायीं कदाचित्‌ असतो आणि कदाचित्‌ नसतो जसा 
वस्त्राचा नीळ पीत गुण कदाचित राहतो आणि कदाचित्‌ राहात नाहीं. 
झणून जो गुण असतो नो आगमापायो होतो आणि ज्ञान नित्य आहे झणून 
आगमापायी नाहीं हणन आत्म्याचे स्वरूपच ज्ञान आहे, आणि ज्ञान अनित्य 
हणेल तर इंटद्रेयं अथवा अंत:करणंकरून उत्पन्न होत असं ह्मणावें लागेल, तर 
'हु संभवत नाही कारण कीं सुपप्तीमध्ये इोई्रयादिक तर नाहींत आणि सुखा- 
च ज्ञान होतं तन झाल पाहिज जर सुपुप्तीमध्ये सुखाच ज्ञान अंमीकार न क- 
रील तर जागृतीमध्ये मी सुखकरून निजलो होता ही सुषुप्तीच्या सुखाची 
स्यृति होते ती न झाली पाहिज ज्याचं पूर्वी ज्ञान असते त्याची स्मृति होते आणि ज 
ज्ञात नाहीं त्याची स्मृति होत नाहीं आणि सुपुप्तींचे सुखीचा जागूतांत स्मृति होते 
झणून सुषुप्तीयध्यं सुखाचे ज्ञान आहे त्या ज्ञानांच जनक इंद्रियादिक सुषुपीमध्ये 
नाहीउ म्हणून नित्य आहे. ज्ञान त्यागून आत्मा कींही राहात नाही झषणून 
ज्ञान आत्म्याचे स्वरूप आहे. जसा उष्णता त्यागून अभि कधींही राहात 
नाहीं झणून उष्णता वन्हार्चे स्वरूप आहे. तसेंच ज्ञानही आत्म्याचे स्वरूप 
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आहे. जो आगमापायी असतो तो गुण होतो. उप्णता आणि ज्ञान आगमापायी 
नाहींत किंतु अभि आणि आत्म्याची स्वरूप आहेत. जी वस्तु कदाचित्‌ असत 
आणि कदाचित्‌ नसत ती आगमापायी हणतात. उत्पात्ति आणि विनाद्व, अं- 
तःकरणब्रृत्तीचा होतो ज्ञानाचा नाहीं. आत्मस्वरूपज्ञान विशेष व्यवहाराचा 
हेतु नाहीं किंतु ज्ञानसहित वृत्ति अथवा वृत्तीचे ठायीं आरूढ ज्ञान व्यवहा- 
राचा हेतु आहे हा अवच्छेद वादाचा प्रकार आहे. आणि आभास वादाचे 
ठायीं आभाससहित वृत्तीकरून व्यवहार होतो. कारण की आभासद्वारा अ- 
थबा साक्षात्‌ वृत्तिद्रारा आत्मस्वरूप ज्ञानंकरून व्यवहार सेद्ध होतो. या प्र- 
कारेकरून सर्वाचा प्रकाशक ज्ञानस्वरूप आत्मा आहि ह्मणून चित्‌ आहे आणि 
आनंदरूप आहे, जर आत्मा आनंदरूप नसेल तर विषयसंबंधकरून स्वरूपा- 
नंदाचे भान हात तं न झालं पाहिज. विषयांचे ठायी आगंद नाहीं हा प्रसंग 
पूर्वी चतुर्थेतरंगांत बोलिला आहे. जर विषयांत्व ठायी आनंदे असता तर 
एका विषयंकरून ज्यास सुख होतं त्याच विषयापासून दुसऱ्यास दुःख होतं. 
जसं अम्निस्पर्शेकरून अभिकीटकास आणि सप पाहून सर्पिणीस सिंह पाहून 
सिंहिणीश्ीं आनद होतो आणि अन्य पुरुषांना दुःख हात त॑ न झालं पाहिजे. 
आणि सिद्धांतामध्यें तर अभिकीटकास अगम्निस्प्शाची इच्छा हाते तेव्हां त्या 
चंचलबुर्द्धाचे ठायी आनंदाचे भान होत नाहीं. अभिसंबंधेकरून क्षणमात्र 
इच्छा निवत्त होऊन निश्चवलबुर्द्धांचे ठायीं स्वरूपानंदाचे भान होते. 
अन्य पुरुषांना अभिसंबंधाची इच्छा नाहीं, किंतु अन्य पदाथीची' 
इच्छा आहे. ती इच्छा अभ्निसंबधकरून निवृत्त होत नाहीं ह्मणून चंचळ 
अंतःकरणाचे ठायीं अभिसंबंधंकरून आनंद होत नाहीं. यादिषयीं अश्ली 
शंका होते कीं इच्छारूप अंतःकरणाची वत्ति तर विषयप्रा्ततानंतर नाश पावते 
आणि अन्यवृत्तीचे कांहीं निमित्त नाहीं ह्मणून उत्पत्ति होत नाहीं आणि वृस्ती- 
वांचून स्वरूपानंदाचे भान होत नाहीं हणून विषयांचे ठायीं आनंद आहे 
अशी आशंका घडत नाहीं. कारण कां यद्यापे इच्छारूप अंतःकरणव्ञाचा तर 
अभावच आहे आणि इच्छारूप वृत्तीच ठायी आनंदमकाश होत नाहीं कारण 
कीं इच्छारूपवृत्ते राजस आहे आणि आनंदाचा प्रकाश सात्विक्रकतीमध्ये 
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होतो. तथापि प्राप्त जो वांच्छितपदा्थे त्याच्या स्वरूपाचा विषय करणारी शञान- 
रूप अंतःकरणाची वृत्ति सात्विक आहे कारण कीं सत्वगुणेंकरून शान होते 
हा नियम आहे झणून सात्विकवृत्तीचे ठायीं आनंदाचे भान होतं परंतु ती 
ज्ञानरूपवृत्ति बहिमुख आहे ति र्‍या एष्ठभागाचे ठायीं स्थित अंतःकरण उप- 
हित चैतन्यस्वरूप जो आनंद त्याचे त्या वृत्तोकरून ग्रहण होत नाहीं हणून 
विषय उपहित चेतन्यरूप आनंदाचे भान होतें. तें विषयउपहितचेतन्य आ- 
त्म्याहून भिन्न नाहीं हणून आत्माआनंदाचेच विषयांचे ठायीं भान बोलिले 
यास्थानीं इंद्रियांचा आणि विषयांचा जो संबंध तो त्या ज्ञानरूपवत्तीविषयी 
निमेत्त आहे अथवा ज्ञानरूप बहिमुंख वत्तीहन अन्य अंतमुख जी वृत्ति 
अहि तिचे ठायीं अंतःकरण उपहित चेतन्यरूप आनंदार्च भान संभवते. हा 
उत्तमसिद्धांत आहे. त्या वृत्तीच्या उत्पत्तीविषयी इच्छादिकांचा जो अभाव तंच 
निमित्त आहे. जसा एकांतस्थान्ये स्थित उदासीन पुरुषाशी बहिसुख ज्ञान रूप- 
वृत्ति कांही नाहीं परंतु त्यास आनंदाचे भान आहे हणून इच्छादि अभावरूप 
निमित्तास्तव अंतमुखवात्त आने अहण करणारा होते तसंच बांच्छित विषय 
लाभेकरून इच्छादिकांचा अभाव होण्यास्तव पदार्थज्ञानानंतर अंतमुंखवत्ति 
होते त्या अंतमुखवृत्तीकरून अंतःकरणोपहितआनंदाचंच ग्रहण होतं त॑ 
स्वरूप आनंदाचे ग्रहण आणि विषयाचे ज्ञान अत्यंत अव्यवहित आहे झणून 
पुरुषांनां अशी आंति हाते कीं म्यां विषयाच ठायों आनेदानुभव केला या- 
करतां प्रथम पक्षाहन हा पक्ष उत्तम आह. कारण कीं विषयाच्या ज्ञानाकार 
जी वृत्ति त्या वृत्तीकरून अंतःकरणापहितआनंदाच भान संभवत नाहीं आणि 
जर असं ह्मणाठ कीं विषयापहितआनंदाचे भान संभवते तर तेंही घडत 
नाहीं कारण. कीं मागामध्यं वृक्षाच्या ज्ञानाकार जी ज्ञानरूपवृत्ति ती सात्विक 
आहे हणून त्या वृक्षज्ञानाकार वृत्तीने वक्षोपहितचेतन्य स्वरूपानंद।रच॑ भान 
घडलं पाहिजे. तसंच सवेज्ञानकरून ज्ञेय उपहितचेतन्यरूप आनंदाचे भान 
झालें पाडिजे. हाणून अनात्मवस्तूच्या ज्ञानरूप बहिमुंखवत्तीने ज्ञय उपहितचे- 
तन्य स्वरूप आनंदाचे ग्रहण होत नाहीं. या प्रकार बिषयसंबंधेकरून 
अंतमुखवत्तीचे ठायी आत्मस्वरूपानंदाचे भान संभवत. जर आत्मा 
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आनंदस्वरूप नसेल तर विषयसंबंधेकरून आनंदाचे भान होणार नाही 
म्हणून आत्मा आनंदरूप आहे. याक्रतांच आत्म्याच्या संबंधी ज्या वस्तू 
आहेत त्यांच्या ठायी प्रेम होतं त्याहून सन्चिहिताचे ठायी अधिक प्रेम होत. 
एवं बाह्य बाध्य पदाथाच्या अपेक्षकरून अंतर अंतर पदाथाचे ठायीं अधिक 
प्रीति संभवते म्हणून आत्मसंबेंधी जो पुत्र ततूद्रारा तन्मिलाचे ठायी मोति 
होते. ती प्रीति मित्रापक्षां पत्राचे ठायी अधिक आहे आणि पुत्तापेक्षां स्थूल 
शरीराच ठायी अधिक आहे आणि स्थूल शरीरापेक्षा सूक्ष्म शरीराचे ठायी 
अधिक आहे. पूर्वेपूवाहून उत्तरोत्तर आत्म्याच्या समीप आहि. आत्म्याचा 
आभास सूक्ष्म शरीरामध्ये आहे, अन्याच ठायीं नाही, हणून आभासद्वारा 
आत्म्याचा सूक्ष्मशरीराक्षीं संबंध आहे अन्याशी नाहीं. स्थूलशरीराशीं सूक्ष्म 
शरीराचा संबंध आहे आणि स्थूल शरीरद्वारा पत्राशी संबध आहे आणि पुत्र. 
मिताशीं पुत्रद्धारा संबध आहे या प्रकारंकरून. उत्तरोत्तर जं आत्म्याच्या समीप 
त्याचे ठार्या अधिक प्रीति आहे. ह्मणून ज्या आत्मतंबंधकरून पदाथाच्या ठायी 
प्रीति होते त्या आत्म्याचे ठायींच मुरूय प्रीति आहे. पदाथाच्या ठायी मुख्य 
प्रीति नाहीं. जशीं पुत्रमित्रांचे ठायी पुत्रसंबंधेकरून प्रीति आहे हणून पुत्राच 
ठायींच मुख्य प्रीते आहे पुत्रमित्राचे ठायी नाहीं तद्वत्‌ आत्मसन्निहिताचे ठायी 
अधिक प्रीति आहे म्हणून आत्म्याचे ठायीच सवीची प्रीति घडते. ती प्रीति, 
आनंदाविषयी आणि दुःखाभावाविषयीं होत नाहीं आणि जरी अन्यठायीं प्रीति 
होते ती आनंद आणि दुःखाभावानिमित्तच होत झणून आनंद आणि दुःखा- 
भाव आत्म्याहन अन्य ठायी नाही. या प्रकार सवीच्या प्रीतीचा विषय जो 
आत्मा तोच आनंदरूप आहे, आगि दुःखाभाव रूपही तोच आहे, कल्पि- 
ताचा अभाव अधघिष्ठानस्वरूप आहे. जसा रज्जुसपीचा अभाव रज्जुरूप आहे 
तसा कालेत दुःखाभाव आत्मरूप आहे. या प्रकारकरून अ.त्मा आनंदरूप 
आहि आणि मन्यायमताचे ठायीं आत्म्याचा आनंद गुण आहे हं सम्यक्‌ नाहीं. 
कारण की जर आनंद गुणाचा नित्य अंर्गाकार करावा तर आगमापायीं 
होणार नाहीं किंतु आत्मस्वरूप आनंद सिद्ध होईल. आणि न्यायमताचे ठायीं 
आनेद नित्य नाहीं आणि जर अनित्य ह्षणावा तर अनुकूल विषय आजि 
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तत्साधनें जीं इंद्रिये त्यांच्या संबंधकरून आनंदोत्यातति मानावी लागेल. अस 
मानठे॑ असतां जं सुपुततीमध्ये आनंदाचे भान होते त॑ न झालें पाहिजे; 
कारण कीं सुषप्तोमध्यें इंद्रियाचा अ,णि विषयांचा संबंध नाहीं. झणून आनंद 
आत्म्याचा गुण नाहीं किंतु आत्मा आनंदस्वरूप आहे. या प्रकारंकरून आत्मा 
सत्‌ चित्‌ आनंदरूप आहे, ते सत्‌ चित्‌ आनंद परस्पर भित्र नाहींत, किंतु 
एकच अहित. जर ते आत्म्याचे गुण असते तर परस्पर भिन्न न होते आत्म- 
स्वरूप आहेत ह्मणून भिन्न नाहींत. एकच आत्मा निवृत्तिराहित आहे 
झणून सत्‌ हणतात आणि जडाहून विलक्षण प्रकाशरूप आहि झ्षणून 
चित्‌ क्ृणतात आणि दुःखाहून बिलक्षण मुख्य प्रीतीचा 
विषय आहे ह्मणून आनंद ह्मणतात. जसा उप्ण प्रकाशरूप अभि आहे त- 
साच सचिदानंदरूप आत्मा आहे आणि सश्चिदानंद स्वरूपच शाखामध्य ब्रह्म 
बोललं झणून नह्मस्वरूपच आत्मा अहि. आणि ब्रह्म नाम व्यापकाचे आहे. 
देशेकरून ज्याचा अंत होत नाही त व्यापक हणतात. जह्माहून जर आत्मा 
भिन्न असावा तर देरीकरून अंतवान्‌ व्हावा. ज्याचा देशकरून अंत होतो 
त्याचा काठेंकरूनही अंत होता हा नियम आहे, हणून अनित्य होईल. ज्याचा 
कालकरून अंत असतो तं अनित्य हणतात. ह्मणून त्रह्माहून आत्मा भिन्न 
नाहीं आणि जर आत्म्याहून मिज्न अक्ष असल तर अनात्मा होईल. घटादि 
अनात्मा जड आहे ह्मणून आत्म्याहून भिन्न त्रह्मही जड होइल, क्षणून आ- 
त्म्याहून ब्रह्म मित्न नाहीं किंतु त्रक्मम्वरूपच आत्मा आहे. एकच चेतन्य सवे 
प्रपंचाचे आणि मा्येच अधिष्ठान आहे ह्मणून ब्रह्म झणतात अविद्या आगि 
व्यष्टिदेहादिकांचे अधिष्ठान आहे हणून आत्मा हणतात. तत्पदलक्ष्य जश 
झणतात. त्वंपदलक्ष्य आत्मा झणतात आणि इंश्वरसाक्षी तत्पदाचं लक्ष्य आहे 
आणि जीवसाक्षी त्वंपदाच लक्ष्य आहे. व्यष्टिसंघात उपहितचैतन्य जीवसाक्षी 
आहे आणि समष्टिसंघात उपहितचेंतन्य इश्वरसाक्षी आहे य॒द्यपि जीवांची आणि 
ईश्वराची एकता घडत नाही तथापि जीवसाक्षीचा आणि ईश्वरताक्षीचा उपाबि- 
भेदास्तवच भेट आहे परंतु स्वरूपकरून एकच आहेत. जसा घटाकाश आणि 
मठाकाश यांचा उपाधिभेदाबांचून स्वरूपकरून भेद नाहीं तसा आत्मा आणि जद्य 
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यांचा उपाधिभेदावांचून भेद नाहीं, किंतु एकच वस्तु आहे. तो जरह्मरूप आंत्मा 
अजन्म हणजे जम्मराहेत आहे, जर आत्म्याचा जन्म अंगीकार करावा तर 
अनित्य होईल, तो प्रसंग परलोक आस्तिकवाद्यास इष्ट नाहीं. कारण कीं जर 
आत्मा उत्पत्तिनाशवान्‌ झणावा मर प्रथमजन्मी कृत जे कर्म त्या कर्मावांचन 
विद्यामानकाठी सुखदुःखाचा भोग, आणि केल्या कर्माचा भोगावांचून नाश 
होईल, आतां जर आत्म्याचा जन्म मानावा तर जन्म होण्यास कांहीं हेतु 
पाहिजे. हेतुवांचून जन्म संभवत नाहीं; झणून आत्म्याचा जन्म होण्यास हेतु 
पाहिजे, हे तर संभवत नाहीं कारण जो हेतु तुझी स्वीकाराठ तो आत्म्याहन 
भिन्न होईल याकरतां आत्म्याहन ज भिन्न आहे ते सर्वे आत्म्याचे ठायी क- 
ल्पित आहे ह्मणन ज॑ कल्पित ते आत्म्याच्या जन्मास हेतु होत नाहीं, जसा 
रज्जूचे ठायीं सपे कल्पित तो रज्जूत्पत्तीचा हेतु नाहीं. तद्वत्‌ आत्मस्वरूपी 
जे कल्पित त॑ आतमोतपत्तीचा हेतु घडत नाहीं: जज्ली रज्जूचे ठायीं देड सपे- 
जलधारा इत्यादि अंति होते. त्या भ्रांतीच ठायीं दोन अंश आहेत एक सामान्य 
इदमंश दुसरा सपादि विशेषांश. त्यांत सामान्य इदमंशय सपादि विशेषांशाच्य! 
ठायीं व्यापक आहे. तो असा की हा सप हा देड ही जलधारा इत्यादि प्रकारे 
बिषेप्यांचे ठायीं इदमेश॒ व्यापक आहे, तो व्यापक सामान्य इदभश रज्जु- 
स्वरूप आहे. त्या सामान्य इदमेशाच्या ज्ञानासच भ्रांतीचा हेतु रज्जूचें सा- 
मान्य ज्ञान म्हणतात; तो सामान्य इदमंश सत्य आहे. कारण को रज्जूच 
ज्ञान झालं असतांही इदमशाची प्रतीति होते. ती अशी कीं भ्रांतिकाली हा 
स्प आहे, तेव्हां सर्पीदिकाशीं मिळून इद्मंशाची प्रतीति होते. आणि आंति- 
निवृत्तीनंतर हा रज्जु आहे. तेव्हां रज्जूशीं मिळून इदमंद्याची प्रतीति होते 
जर इदरमश मिथ्या असता तर सपोदिकांचे परी आचंति निवृत्तीनंतर त्याची 
प्रतीति न झाली पाहिजे, म्हणून सपादि आंतीचे ठायीं व्यापक जो इदमश 
तो सत्य आहे, आणि अधिष्ठान रज्जरूप आहे, आणि परस्परव्याभेचारी जे 
सप्रौदिक ते कल्पित आहेत. तसेच सवे पदार्थाचे ठायीं पांच अंश आहेत. 
नाम,रूप, आस्त, भाति, प्रिय, त्यांत घट हे नाम आणि गोल हं रूप आई. 
घर आहे हे आस्त आणि घट प्रतीत होतो इं भाति आणि घट मिय आहे 
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हा आनंद या प्रकारेकरून सवे पदार्थाचे ठायी पांच अंश आहेत. त्यांत अ- 
स्तिभातिप्रियरूप तिन्ही अंश सवे पदार्थांचे ठायीं व्यापक आहेत, आशि 
माम रूप व्यभिचारी आहेत. ज॑ कोठें असंत आणि कोठे नसते तं व्यभिचारी 
म्हणत!त. घटनाम आणि गोलरूप पटाचे ठायी नाहीं. पटनाम आणि त्यांचे 
रूप घटाचे ठायीं नाहीं. या प्रकारंकरून सवे पदाथाचे ठायीं नामरूप अंश 
व्यभिचारी आहेत, आणि अस्ति भाति प्रिय सवाठायी अनगत आहेत. जसा 
सर्पदडाद्वकाचे ठायीं अनुगत इदमंश सत्य आणि अधिष्ठान आहे, तर्स सर्व 
पदार्थांचे ठायीं अनुगत अस्ति भाति प्रियरूप, सत्य आहेत आणि अघिष्ठान- 
रूप अहित. आणि सपदंडादिकांच्या परी व्यभिचारी नामरूप कल्पित आ- 
हेत, आणि अस्ति भाति प्रिय सशिदानंदरूप आहेत, म्हणून आत्मस्वरूप 
आहित. या प्रकारंकरून सच्चिदानंदरूप जात्म्याचे ठायीं संपूण नामरूप प्र- 
पेच कल्पित आह. ते कल्पित पदाथ कोर्णांच आत्म्याचे जन्माचा हेतु घडत 
नाहीत. म्हणुन आत्मा अजन्म आह, ज्याचा जन्म होतो, त्यास सत्तब्राद्वे 
पारणाम अपक्षय विनाशरूप पांच विकार आणीक होतात. आत्म्याचा जन्म 
होत नाहीं, झणून जन्मात्तर ह पांच विकार होत नाहीत. या प्रकारेंकरून अ- 
जन्म म्हणजे जन्मादि षदिवकाररहित आत्मा आहे. सत्तानाम प्रगटतेच 
आह. आणि अपक्षयनामक्षय हाण्याचे आह, ता आत्मा असंग आहे. संगना- 
म संबंधाचे आह. तो संबंध सजातीय विजातीय स्वगत पदा्थीपासन होतो. 
*जसा घटाचा घटाशीं जा संबंध ता सजातीय संबंध म्हणावा, आणि, घटाचा 
पटाशीं जो संबंध ता विजातीय संबंध म्हणावा. खगतनाम अवयवाचे 
आहे. म्हणुन पटाचा तंतुश्ञा जो संबंध तो. स्वगत संबंध म्हणावा. आत्मे 
दोन अथवा अनंत असावे तर सजातीयत्वंकरून आत्म्याचा संबंध 
व्हावा तो आत्मा तर एक आह, ह्मणून सजातोय आत्म्याशी आत्म्याचा 
संबेध नाही. आणि आत्म्याहून विजातीय जो अनात्मा तो मृगजलाच्या परी 
आत्म्याचे ठायीं कल्पित आहे, झणून त्याशीं आत्म्याचा संबंध घडत नाही. 
जसा मृगजलंकरून एथिवीशीं संबंध होत नाही. जर संबंध असता तर उखरभूमी 


ह 


त्या जलंकरून ओली झाली पाहजे. जसा मृगजळशी उखरभूमी'चा संबंध नाहीं 
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तसा आत्म्याचे ठायी कल्पित विजातीय अनात्म्याचा संबंध नाही आणि आर्या 
अवयव असते तर आत्म्याचा स्वगततंकरून संबंध होता आत्मा नित्य आहे 
झणून निरवयव आहे. त्याचा स्वगततंकरून संबंध घडत नाही. या प्रकारं 
करून सजातीय विजातीय स्वगत संबंध आत्म्याचे ठायी नाहीं, झणून असंग 
आहे. या प्रकारंकरून हे शिप्य सचिदानंद न्रह्मरूप, जन्मादिविकाररहित 
असंग आत्मा तूं आहेस हे प्रथम प्रश्नाचे अर्ध ओर्वाकरून आःचायीनी उत्तर 
दिधलं. आतां जगताचा कत्ता कोण आहे या द्वितीय प्रश्नाचं उत्तर अध 
आंवोन सांगर्तो. 
॥ ओंबी उत्तराथ ॥ 

विभुंचतन्याश्रिट मार्यकरून ॥ उत्पातनाशनहोतजगताचं 1 २५॥ 

टौोकाः---विभु हणजे व्यापक ज चेतन्य त्याच्या आश्रित आणि त्यास 
विषय करणारी माया झणजे सत्‌ असताहून विलक्षण अद्वत शक्तिरूप अज्ञान 
तेणेकरून जगताचा उत्पत्तिभंंग होतो. टत्पत्ति भंग या शब्देकरून स्थितीच 
ग्रहण अथोत्‌ होतें ह्मणून अथ सिद्ध झाला की मायायुक्त चेतन्य तो इश्वर 
हझणावा. तो इंश्वर जगताच्या उत्पत्तिस्थीतसंहाराचा हेतु आहे. येणकरून 
जगताचा कोणी कत्ती आहे किंवा आपणच होते या प्रश्नाचे उत्तर बोलिलं 
आणि जगताचा कत्तो कोणी जीव आहे. अथवा इंश्वरर आहे याचं असे उत्तर 
बोललं कीं जगत्‌ स्वतांच होत नाहीं किंतु तत्कत्तो इश्वर आहे. जर कत्यो- 
वांचून जगत्‌ होइल तर कुलालावांचून घट झाला पाहिजे ह्मणून जगताचा" 
कोणी कत्ती आहे. तो कत्ता सर्वजञ आहे, कारण कीं जो ज्या कायाचा कत्ता 
असतो तो त्या कार्यास आणि तदुपादानास जाणून तं कार्य करतो तव्दत्‌ जगत्‌ 
कत्तो, जग आणि तदुपादान यास जाणून जगतकरतोा, हणून सववज्ञ आहे. 
आणि सवेशक्तिमान्‌ आहे, कारण कौ, अल्पशक्तिमान्‌ ज जीव त्यांपासून 
जगद्रचना मनेंकरूनही चिंतन होत नाही हणून अड्ठत जगत्कत्ता अड्धत शक्ति- 
मान्‌ आहे. या प्रकारेकरून जगतूकती सवेश्यक्तिमान्‌ आगि स्वतंत्र 
आहे. कारण कीं जो न्यूनशाक्तमान्‌ असतो तो पराधीन असतो आणि 
सर्वेशाक्तेमान्‌ पराधीन नाह क्ला न स्वतंत्र आहे. या प्रकारंकरून जगत्‌ कत्ता सवे 
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ज्ञ सवेशक्तिमान्‌ स्वतंत्र आहे त्यासच ईश्वर झणतात आणि अल्पज्ञ अल्पशक्ति- 
मान्‌ पराधीन जीव झणतात. यद्यपि अल्पज्ञानादि जीवाचे ठायींही परमार्थ- 
करून नाही तथापि अविद्याकृत मिथ्या अल्पज्ञतादि जीवाचे ठायीं 
प्रतीत होते हणून जीवाचे ठायीं हणतात अविद्याकृत अल्पज्ञतादिकांची जी 
आंति तेंच जीवस्व हणावे. ती अल्पज्ञतादिकांची आंति इंश्वराचे ठायीं नाहीं 
किंतु मायाकृत सवज्ञतादि इंश्वराचे ठायी आहे. हा म्रसंग विस्तारंकरून पुढे 
प्रतिपादन करूं, या प्रकारंकरून जगत्‌कत्ता जीव नाहीं इंधर आहे, तो 
ईश्वर एक देशाचे ठायीं स्थित नाहीं किंतु सवेत्र व्यापक आहि. जर एकदेशी 
अंगीकार करावा तर ज्याचा देशकरून अंत असतो त्याचा कालंकरूनही अंत 
होतो ह्मणून अनित्य होइल. ज॑ अनित्य असते तं कत्यापासून जन्य होते. 
झणून इंश्वराचाही कत्ती अंगीकारावा लागेल तर इंश्वराचा कत्ती आहे हें सं- 
भवत नाहीं. कारण कीं आपण .तर आपला कत्ता घडत नाहीं. जर आपला 
कत्ती आपणच अंगीकारावा तर आत्माशत्रय दोष होईल जेथे आपणच 
करयेचा कत्ती वब आपणच क्रियेचे कमे होतो तो. आत्माश्रय दोष 
झणावा. जसा कुलाल क्रियेचा कत्ती आहे आणि बट कमे आहे. तसा 
क्रियेचा कत्ताी आणि कर्म हे भिन्न असतात एक घडत नाहींत, ह्मणून आ- 
त्माश्रय दोष आहे. कमनाम कायोचे आहे. आणि कायविरोधीचे नाम दोष 
ह्मणावा. आत्माश्रय कायाचा विरोधी आहे, झणून दोष आहे. यास्तव इश्व- 
"राचा कत्ता अन्य अंगीकार करणं होइल तो अन्यही प्रथम कत्त्याच्या परी 
कतृजन्यच ह्णावा लागेल ता त्याचाही कत्ता प्रथमाच्यापरी त्याहून मिन्न 
झणावा लागेल, हणून द्वितीय कत्त्याचा प्रथम कत्ता अंगीकार करावा तर 
अन्योन्याश्रय दोष होईल झणून आणीक तृतीय कत्तो अंमीकारावा लांगेळ मग 
त्या तृतीयाचा कत्ती जर द्वितीय मानावा तर अन्यान्याश्रय दोष होइल आणि 
प्रथम मानावा तर चक्रकापाते दोष होईल. जस चक्राचे अमण होतं तसा 
प्रथम कत्तो, द्वितीयजन्य आणि द्वितीय कत्ती तृतीयजन्य आणि तृतीय कती म 
थमजन्य, पुनः प्रथम द्वितीयजन्य या प्रकारेंकरून कार्यकारणभावाचं अमण 
होहेळ. चक्रकापत्तीमध्ये कोणीच सिद्ध होणार नाहीं, सर्वाची परस्पर छ. 
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'पेक्षा आहे. अन्योन्याश्रय दोषाचे ठायीं दोघांची परस्पर अपेक्षा आहे. 
एकाची सिद्धि झाल्यावांचून अन्याची सिद्धि होणे नाहीं, ह्मणून कुलालाचा 
कत्ती आपण नाहीं, किंतु त्याचा पिता आहे. तसा प्रथम जो इंश्वर क्त 
त्याचा अन्य कत्ती आहे आणि कुलालाचा पिता आपल्या पुत्रापासून उत्पन्न 
होत नाहीं किंतु अन्य पित्यापासून उत्पन्न होतो, तसा द्वितीय कत्ती प्रथम 
कत्त्य,पासून उत्पन्न होत नाहीं, किंतु अन्य कत्त्यापासूनच ह्मणावा लागेल. 
आणि जो कुलालाचा पितामह तो कुलाल, आणि त्याचे पित्यापासून उत्पन्न 
होत नाहीं किंतु चतथ जो कुलालाचा प्रपितामह त्यापासून उत्पन्न होतो तसा 
तृतीय करत्तीही प्रथम आणि द्वितीय कत्त्योपासून उत्पन्न होत नाही झणनच 
चतुर्थ कत्ती अंगीकार करावा लागेल. त्या चतुर्थांचा कत्ती आणीक पांचवा 
मानावा लागेल, येणंकरून अनवस्थादोष होईल. धारेचे नाम अनवस्था आहे, 
जर कत्त्यीची धारा अंगीकाराबी तर कोणता, कत्ती जगत्‌ करतो हा निर्णय 
होणं नाही. आणि कोणी एक जगत्कत्ती आहे असें मानण्याविषयीं कांही 
युक्ति नाहीं. त्या युक्तिअभावाचंच नाम विनिगमनविरह ह्मणतात आणि 
धारेची कोठें विश्रांति अंगोकार करावी तर ज्या कत्त्यांचे ठायीं धारेचा अंत 
अंगीकार केला तोच कत्ता जगताचा मानणं योग्य आहे. येणेकरून पूर्वीचे 
सवे निप्फल होतील. याचेच नाम प्रागलोप हणतात, मागल्याच्या अभा- 
वाचे नाम प्रागूलोप आहे. या प्रकारंकरून ईश्वराचा देशकरून अंत अंगीकार 
करावा तर उत्पात्ति अंगीकार करणं होईल आणि उत्पास्ते अंगीकार करावी * 
तर आत्माश्रमादि साहा दोष होतील हाणून ईश्वराचा देशकरून अंत नाहीं 
किंतु व्यापक आहे, हणूनच नित्य आहे त्या व्यापक इंश्वराचा आणि जीबा- 
चा, स्वरूपंकरून भेद नाहीं किंतु उपापक्ृत भेद आहे, कारण कीं अवच्छेद 
चादाचे ठायीं मायाविशिष्टचेतन्य इश्वर झणतात आणि अविद्याविशिष्ट चैयन्य 
जीव हणतात आणि आभासवादाचे ठायीं माया व आभासविशिष्ट चेतम्य 
झर झणतात आणि आभाससहित अविद्याविशिष्टचैतन्य जाव क्षणतात 
झणून आभासबादाचे ठायीं आभाससहित मायेचा आणि आमाससहित न- 
दिद्चेचा भेद आहे चैतन्याचा भेद नाहीं. तद्वत्‌ अवच्छेदवादाचे ठायीं मायेचा 
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आणि अविद्येचा भेद आहे चैतन्याचा भेद नाही. आणि बिंबप्रतिबिंबवादाचे 
ठायी अज्ञानप्रतिबिबित जीव झणतात आणि मुख्य बिंब इश्वर म्हणतात त्या- 
पक्षांचे ठायींही स्वरूपंकरून चैतन्याचा भेद नाहीं किंतु षकाच नतन्याचे 
ठाया जीवपणा आणि. इश्वरपणा आरोपित आहे. हा प्रसंग पुढे प्रतिपादन 
करूं. या प्रकार जगत्कत्ता सवेजञ सवेश्यक्तिमान्‌ स्वतंत्र इं्वर आहे, लो 
इश्वर व्यापक आहे त्याचा आणि जीवाचा ्वशेषणकरून मात्र भेद आह 
आणि स्वरूपकरून भेद नाहीं हं द्वितीय प्रश्नाचे उत्तर बोठलं आतां मोक्षाचं 
साधन ज्ञान आहे अथवा कमे आहे अथवा उपासना आहे अथबा दोन्ही 
आहेत त्याचं उत्तर सांगता 
॥ म. ओ. ॥ 

मोक्षाशी हेतु एक ज्ञान ॥ न कमे अथवा ध्यान ॥ रज्जुसर्पाचे 

तेव्हांच निरसन ।॥ रज्जूचे ज्ञान होत नव्हां 1॥। २६! 

टीका:---मुक्तीचा हेत कमे आणि ध्यान म्हणजे उपासना नाही, किंतु 
ज्ञानच हेतु आहे कारण कीं जर आत्म्याचे ठायीं बंध सत्य असतां तर त्याचा 
निवारैरूप मोक्ष ज्ञा नेकरून न होतां किंतु कम आणि उपासर्नेकरून होता, 
तो बंध आत्म्याचे ठायी सत्य नाहीं किंतु रज्जुसपोच्या परी मिथ्या आहे 
त्या मिथ्याची निवृत्ति अधिष्ठानज्ञानेकरूनच घडते, कमे अथवा उपासनेक' 
रून नाहीं. जसा रज्जुसपे कोणत्याही क्रिथकरून निवत्त होत नाहीं, 
म्केवल रज्जुज्ञानकरूनच निवृत्त होतो, तसा आत्मा ज्ञानंकरून प्रतीत 
जो बंध आणि तततीति आणि अज्ञान हे सवे आसमज्ञानेकरूनच 
निवत्त होतें आणि जर कमोचे फल मोक्ष झणाबा तर, मोक्ष अनित्य होईल, 
कारण कीं हा नियम आहे. कीं जीं कृप्यादि कमीचीं फं अन्नादि आहेत. ती 
अनित्य अहित, आणि यज्ञादे कमीची फर्ले स्वगादिही अनित्य आहेत, 
तद्वत्‌ मोक्षही कमीचे फल अंगीकारावे, तर अनित्य होईल हणूनच कममोर्चे 
फळ मोक नाहीं, आणि उपासनाचे फल मोक्षाचा अंगीकार कराबा, तरीही 
मोक्ष अनित्य होईळ, कारण कीं उपासनाही मानसकर्मच आहे. आणि कर्मीरचे 
फळ अनित्य आहे, हणूनच उपासनारूप कमाचं फलही मोक्ष नाही, आणि 
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कर्मकत्त्यीस कर्मॅकरून पांच प्रकारचा उपयोग होतो उत्पातति, नाश, 
प्राते, विकार, संस्कार. अन्यरूपप्राप्तीचे नाम विकार आहे, संस्कार दोन 
प्रकारचा आहे मलनिवृत्ति आणि गुणोत्पत्ति, हा पांचप्रकारचा कर्भकरून उप- 
योग होतो तो उपयोग मुमुक्ष्स कोणताही घडत नाहीं हणून मुमुक्षू श्रवणादे 
ज्ञान साधनांचे ठायीं प्रवृत्त होतो, तर कमोचे ठायीं जसा कुलास कमॅकरून 
कुलालाशी घटउत्पत्ति उपयोग होतो तसा ममुक्षूस कमॅकरून मोक्षाची उत्पत्ति- 
रूप उपयोग घडत नाहीं, कारण कीं अन्थनिवृत्ति आणि परमानदप्राप्ति रूप 
मोक्ष आहे. त्यांत अन्थनिवीत्त आत्म्यांच ठायीं नित्य सिद्ध आहे. जशी 
रज्जूचे ठायीं सपनिवृत्ति नित्यसिद्ध आहे, आणि आत्मा परमानंदस्वरूप 
आहे. हणून परमानंदप्राप्तिही नित्य सिद्ध आढ. या प्रकारे स्वभावसेद्ध मो- 
क्षाची कर्मकरून उत्पत्ति घडत नाही. जी वस्तु पूर्वी सिद्ध नसते [तिची कर्म 
करून उत्पात्त होते. आणि सिद्ध वस्तूची इत्पात्ति होत नाहीं आणि वेदांत 
श्रवणही मोक्षोत्पातीनामेत्त नाहीं किंतु आत्मा नित्य मुक्त आहे किंचिन्मात्र- 
ही कत्तव्य नाहीं हा अभिप्राय जाणावयाकरतां श्रवण बोलिलें आहे, ह 
जाणून कर्तव्यआरंति निवत्त होत, आणि जर वेदांत श्रवणकरूनही ज्यांना 
कत्तेव्य प्रतींत होतें तर त्यानीं तत्त्व जाणलं नाहीं. या कारणास्तव नित्यानेवृत्त 
जो अनथे त्याची निवृत्ति आणि नित्यप्राप्त आनंदाची प्राप्ति वेदांतश्रवणाचं 
फल वेदगुरून नेप्कम्यसाद्वे ग्रंथामध्ये काथेलें आहे. न कमेफल, म्हणून 
मोक्षोत्पत्तिरूष कमाचा उपयोग मुमुक्षस घडत नाहीं, जसा दंडप्रहाररूप« 
कॅमॅकरून घटनाशरूप उपयोग होतो तद्वत्‌ ममुक्षस कर्मेकरून नाशरूपही 
उपयोग घडत नाहीं. कारण कीं अन्याचा नाझ तर भुमुक्षूस वांच्छित नाही, 
जर बंधाचाच नाश कर्मेकरून उपयोग म्हणावा, तर तो बंध आत्म्याचे ठावी 
मिथ्या प्रत्तीत होतो, त्या मिथ्याचा नाश कर्मेकरून घडत नाहीं. एक आत्म- 
ज्ञानंकरून त्या मिथ्याम्रतीतीचा नाश घडतो, झणून कर्मेकरून:नाशरूप उप- 
योगही मुमुश्षूस घडत नाही, आणि गमनरूप कमॅकरून आमप्रापतिरूप उप- 
योग होतो तसा कर्मेकरून मोक्षम्राप्तिरूष उपयोगही घडत नाहीं. कारण 
कीं आत्मा नित्य मुक्त आहे त्या आत्म्याच्या . माक्षाची प्राप्ति बोलणे 
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संभवत नाहीं. ज्यास बैध' असतो त्यास मोक्ष बोलणे संभवते आणि 
आत्म्याचे ठायीं बंध नाहीं म्हणून मोक्षम्राप्तिेरप कमोचा उपयोग मुमुक्षूस 
घडत नाहीं. आणि जसा पाकरूप कर्मकरून अन्नाचा विकाररूप उपयोग 
पाचकास होतो तसा मुमुक्षस कभकरून विकाररूप उपयोगही घडत नाहीं. 
कारण कीं अन्य तर कोणता विकार घडत न!हीं. जर आत्म्याचे ठायीं प्रथम 
बेध अंगीकारावा आणि मोक्षदशेचे ठायी चतुभुंजादि विलक्षणरूप प्राप्तीचा 
अंगीकार करावा तर अन्यमाप्तिरूप विकार कमाचा उपयांग मुमक्षूस घडल, 
तो अन्यरूप प्राप्तीचा आत्म्याचे ठायी अगकिार नाहीं, म्हणून कमकरून 
विकाररूपह्ये उपयोग मुसुक्षस घडत नाही. जसा वखाद्ीं क्षाळणरूप कमाचा 
मलनिट्टत्तिरूप संम्कार होतो तसा मलनिवृत्तिरूप संस्कारही मुमुभूस कर्म- 
करून उपयोग घडत नाहीं. कारण कीं अन्य मठाची निवृत्ति तर मुमुक्षूस बां- 
च्छित नाहीं. जर आत्म्याच्या मंठाची निवृत्ति म्हणावी तर तो आत्मा नित्य 
गुद्ध आहे, त्याचे ठायीं मळ नाहीं, म्हणून मलनिवृत्तिरूप संस्कारही घडत 
नाहीं, आणि अंतःकरणगत पापमलाची निवृत्ति जर कर्मेकरून म्हणेल तर 
यर्द्यापे हे सत्य आहे, तथापि शुद्धांतः:करणवान्‌ मुमुक्षचा प्रस्तुत विचार आहे 
म्हणून त्याच्या अंतःकरणाचे ठायीं पाप संभवत नाहीं. म्हणून मलनिवृत्ति- 
रूप संस्कारही मुमुस्स उपयोग घडत नाहीं. आगि जर अज्ञानरूप मल म्ह॒- 
णरळू तर अज्ञाननिवृत्तिही कमकरून संभवत नाही. कारण कीं अज्ञानाचे 
विरोधी ज्ञान आहे, कर्मे नाहीं, हणून मलनिर्वात्तरूप संस्कार मुमुक्षूस क्म- 
करून घडत नाहीं, आणि कुसुंभांच ठायी वस्र निमज्जन केळं असतां बखा- 
चे ठायीं त्या कमांचा रक्तगुणउत्पत्तिरूप संस्कार उपयोग होता. तसा 
गुणोत्पत्तिरूप संस्कार मुमुक्षूस कर्मेकरून उपयोग घडत नाही, कारण कीं 
अन्य ठायीं तर गणाची उत्पाति बोडण संभवत नाहीं. आत्म्याचे ठायी मा- 
नावी तर आत्मा निगुण आहे त्याचे ठायीं गुणांची उत्पत्ति घडत नाहीं.ह्मणून 
गुणोत्पाततिरूप संस्कारही मुमुक्षूस कर्मांचा उपयोग घडत नाहीं. या प्रकरणामध्ये 
उपयोगनाम फलारचे आहे. कर्मफल पांच प्रकारच आहे, आणिक नाहीं. त्या 


पांच प्रकारच्या कर्मफलाचा मुसुक्षूस उपयोग घडत नाही, झणून सर्वे कर्म 
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त्यागून ज्ञानसाधर्ने श्रवणादिकांचे ठायींच मुमुक्ष प्रवृत्त होतो आणि उपासना 
ही मानस कर्मच आहे, हणून त्याच्या खंडणाविषयीं पथक युक्ते बो- 
लिली नाहीं. - या प्रकारंकरून केवळ कमे अथवा उपासना मोक्षाचे 
हेतू नाहींत किंतु केवळ ज्ञान आहे. आणिक कोणी कर्मउपासना- 
सहित ज्ञान मोक्षाचा हेतु अंगीकार करून त्याविषयी युक्ति दृष्टांतही 
बोलतात. जसे आकाशाचे ठायीं पक्ष्याचे एक पक्षकरून गमन होत नाही, 
किंतु दोन पक्षेकरून गमन होतं, तसंच मोक्षलोकासही एक ज्ञानरूप परक्षेक- 
रून गमन होत नाहीं, किंतु एक पक्ष तर उपासनासहित कम आणि द्वितीय 
पक्ष ज्ञान आहे. उपासना ही मानस कमेच आहे, म्हणून एकच' पक्ष आहे. 
आतां आणीक दृष्टांत सांगर्तो. जसा सेतुद्शेनंकरून पापनाश होतो म्हणून 
सेतुदशनही प्रत्यक्षरूप ज्ञान आहे परंतु त्यास श्रद्धाभाक्तेसहित गमनादिनिय- 
माची अपेक्षा आहे. जर श्रद्धादिरहित पुरुष असेल त्याला सेतुदर्शनंकरून 
फल होत नाही. जसं सेतूच प्रत्यक्षज्ञान श्रद्चानियमादिकांची फलोत्पत्तीवि- 
षयीं अपेक्षा करते तसंच अह्मज्ञानही मोक्षरूप फलोत्पत्तीविषयीं कमउपास- 
नेची अपेक्षा करत आणि केवल ज्ञानंकरून जे माक्ष अंगीकार करतात त्या 
ज्ञानाचा कमेउपासनाच हेतु आहे, कारण की शुद्ध आणि निश्चळ अंत:करणाचे 
ठायी ज॑ ज्ञान होते त शहुभकर्भकरून अंतःकरण शुद्ध आणि उपासनंकरून 
अंतःकरण निश्वळ होतं हणून होतें. या प्रकारकरून अंत:करणाची शुद्धि आणि 
निश्वलताद्रारा कमेउपासना ज्ञानाचा हेतु अंगींकारला आहे, जसं ज्ञानाचे 
हेतु कमे उपासना अंगीकारले तसंच ज्ञानाचे फल मोक्ष त्याचाही हेतु कम 
उपासना अंगीकार करणे योग्य आहे. यास दृष्टांत जसं जलासेंचन 
वृक्षोत्यत्ताचा आणि वक्षफलाचाही हेतु आहे, यद्यपि वनस्थ वृक्षांशी 
जलासिंचनाबांचून फलं असतात तथापि तेथेही वृक्षमूलाचे ठायी 
भूमिगत जलाचा संबंध आहे, हणून फलं असतात. जर जलसंबंध नसेल तर 
वक्ष सुकून त्यांना फळेही येणार नाहींत. तशी कमंउपासना ज्ञानोतत्तीचा हेतु 
आधि ज्ञानफळ जो मोक्ष त्याचाही हेतु आहेत. या प्रकारेकरून कमे उपासना 
ज्ञान तिन्हीही मोक्षाचे हेतू आहेत, झणून ज्ञानवानही कमे करतो. अथवा 
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कर्म उपासना ज्ञानरक्षणाचे हेतू आहेत, कारण कीं जर कर्म उपासनेचा ज्ञान- 
वान्‌ त्याग करील तर उत्पन्न झालेलं ज्ञानही जलावांचून वक्षाचे परी नष्ट 
होईल, कारण कीं शुद्ध अंतःकरणाचे ठायी ज्ञान होते झणून शुभ कर्मे न 
करील तर ज्ञानवानास पाप होईल आणि उपासनेच्या त्यागकरून अंत:करण 
पुनः चंचळ होईल. मग त्या मलिन आगि चंचळ अंत:करणाचे ठायी ज्ञान राहात 
नाहीं, जसा सुकल्या भूमीमध्ये उत्पन्न झालेला वृक्ष राहात नाहीं. आणेक 
दृष्टांत जस संस्कारंकरून शद्ध केळे जे स्थान त्या स्थानीं वेदपाठी ब्रह्मचरी 
निवास करतात आणि तेंच स्थान कांही नोमत्तकरून पुनः मलिन झालं तर 
त्या स्थानाचा त्याग करतात. तसें कमंत्यागंकरून मलिन आणि उपासनेच्या 
त्यागकरून चंचळ आंतःकरणाचे ठायीं ज्ञान राहात नाहीं. हणून कर्म आणि 
उपासना ज्ञानरक्षणाचे हेतू आहित. या प्रकोरेकरून कर्म उपा. 
सना ज्ञान तिन्ही मोक्षाचा हेतु अंगाकार करावा अथवा ज्ञान- 
रक्षणाचा हेतु कम उपासना अंगीकार करावा आणि केवळ ज्ञान 
मोक्षाचा हतु अंगीकार करा. दोन्ही प्रकारकरून ज्ञानवानास कर्मउपासना क- 
तुव्य आहे. यास समुच्चयवाद झणतात. तो सम्यक नाहीं, कारण की 
देहाहून भिन्न आत्मा जो जाणत नाहीं त्यास कम होत नाहीं. कारण की 
जन्मांतरीच्या भोगानिमित्त कम करतो आणि तो देह प्रस्तुत अम्नीमध्ये भस्म 
होतो ह्मणून देहास जन्मांतरींचा भाग घडत नाहीं, हणून झरीराहून भिन्न 
आत्म्याचं ज्ञान कमाचा हतु आहे, परंतु तं ज्ञान शरीराहन भिन्न आत्मा 
कत्त भोक्ता रूपॅकरून कमाचा हेतु आहे. मी पुण्यपापाचा कत्ती आणि पुण्य- 
पापाची फले मजला होतील, असं ज्यास ज्ञान आहे तो कर्माधिकारी ह्मणावा, 
आणि ज्ञानवानास असें आल्म्याचं ज्ञान नाहीं, किंतु पापपुण्य आणि दुःख- 
सुखाहून रहित असंग अह्मरूप आत्मा आहे. असं वेदांत वाक्येंकरून जं ज्ञान 
तं ज्ञान कर्माचा हेतु नाहो, उलटें विरोधी आहे, क्षणून ज्ञानवानापासून कर्म 
होत नाहीं आणि क्ती, कर्म फल त्यांचें भेदज्ञान कर्माचा हेतु आहे. त्या 
कत्ती कम फलांची ज्ञानवानास आत्म्याहून मिज्ञ प्रतीति होत नाहीं. संपूर्ण 
आत्मस्वरूपच प्रतीत होतं, हणूनच ज्ञानवानापासून कमे होत नाहीं आणि 
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भाप्यकाराने बहुत प्रकारंकरून ज्ञानवानास कर्माचा अभाव प्रतिपादन केल्य 
आहे. आतां कर्माचा आणि ज्ञानाचा फलकरून विरोध आहे, हणून शञानक- 
माचा समुच्चय घडत नाही. कमाचे फल अनित्य संसार आणि ज्ञानाचे फळ 
नित्य मोक्ष आहे, आणि आत्म्याचे ठायीं जात्यादिकांचा अध्यास कर्माचा 
हेतु आहे, कारण कीं जाति आश्रम अवस्थेशीं योग्य भिन्नमिन्ञ कम बो&ल 
आहे, ह्मणून जात्यादिकांचा अध्यास कमचा हेतु आहे. यद्यपि जाति आश्रम 
अवस्था देहाचे धम आहेत आगि करमकत्यास देहाचे ठायीं आत्मबुद्धि नाहीं 
किंतु देहाहन भिन्न कत्ती आत्मा कमी जाणता. ही वाती पूर्वा बोलिली आहे 
हणून जाति आश्रम अवम्थची मतीति आत्म्याचे ठायीं कर्मीला प्रडत नाहीं, 
तथापि देहाहून भिन्न आत्म्याचं कमे कत्यीस अपरोक्षज्ञान नाहीं किंतु शाख- 
करून परोक्षज्ञान आहे आणि देहाचे ठायीं आत्मज्ञान अपरोक्ष आहे. जर 
देहाहून भिन्न आत्म्याचे परोक्षज्ञान असेल तर देहाच ठायीं अपरोक्ष ज्ञान 
आत्मबुद्धीचे विरोधी हाइल आणि परोक्षज्ञानाचा अपरोक्षज्ञानाशीं (वेरोध नाहीं. 
झणून देहाहून भिन्न कत्ता आत्म्याचं ज्ञान आणि देहाचे ठायी आतमबुद्े 
अशी द्रिबिध बुद्धि एकास घडते. याविषयीं दृष्टांत मूर्तीच्या ठायी इश्वरज्ञान 
शाखकरून परोक्ष आहे. आणि पाषाणबाद्ध अपरोक्ष आहे. त्यांचा विरोध 
नाही आणि ज्यास रज्जचे ठायीं सपाहून भिन्न केवल रज्जर्च अपरोक्ष ज्ञान आहे. 
त्याची अपरोक्ष सपश्रांति निवृत्त होते, झणून हा नियम सिद्ध झाला कीं अपरोक्ष 
आंतीचा अपरोक्षज्ञानाश्ी विरोध आहे. परोक्षाशीं नाहीं. यास्तव देहाहून 
भिन्न आत्म्याचे परोक्ष जान आगि देहाचे ठायी अपरोक्षज्ञान एकास घडते. 
तीं दोन्ही ज्ञाने कमाचा हेतु आहेत. देहाहून भिन्न कत्तेरूपंकरून आत्म्याचे 
ज्ञान कमोरचे हेतु आहे. ते कत्तरूप आत्म्याचे ज्ञान आंतिरूप आहे, आणि 
विद्ठानाशीं आंति नाही हणून कमाचा अधिकारी नाहीं, आणि देहाचे ठायीं 
अपरोक्ष आत्मबुद्धि असावी तर देहाचे धम जाति आश्रम अवस्था प्रतीत 
व्हाव्या. ती देहाचे ठायी आत्मबुद्धि नाहीं, किंतु जअह्मरूपंकरून आत्म्याचे 
अपरोक्ष ज्ञान आहे झणून जाति आश्रम अवस्थेच्या आंति अभारवेकरूनच 
विद्वानास कमोधिकार नाही, आणि उपासनाही मी उपासक आहे आणि देव 
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उपास्य आहे या बुद्धीकरून होते, विद्वानास तो उपास्य उपासक भाव प्रतीत 
होत नाहीं. कारण देहादि संघात तर माझा आणि देवाचा स्वमाचे परी 
कल्पित आहे आणि चैतन्य एक आहे, हा विद्ठानांचा निश्वय आहे क्षणून 
ज्ञानाचा उपासनेद्'ी विरोध आहे आणि पक्ष्याच्या गमनाचा दृष्टांत घडत 
नाही. कारण पक्ष्याचे तर दोन्ही पक्ष एकसमयीं राहातात त्यांचा परस्पर विरोध 
नाही. ज्ञानाचा तर कमंउपासनेज्ञी विरोध आहे, एककालीं स्थिति घडत नाहीं, 
आणि सेतुज्ञानाचा दृष्टांतही घडत नाहीं, कारण कीं सेतूचे दर्शन दृष्टफलाचा 
हेतु नाहीं किंतु अदृष्टफलाचा हेतु आहे. प्रत्यक्ष जे फल प्रतीत होतं तं दृष्ट- 
फल हझणावं. जसं भोजनाचे फल तृप्ति प्रत्यक्ष आहे झणून भोजन दृष्टफलाचा 
हेतु आहे.« तसं सेतूच्या दर्शेरनंकरून प्रत्यक्षफल प्रतीत हात नाहीं, किंतु 
यापनाशनरूप फल झास्त्रकरून जाणवतं. ज॑ ज्रास्रकरून फळ जाणवर्त आणि 
प्रत्यक्ष प्रतीत होत नाही. ते अदृष्टफल ह्मणावे. जसं यज्ञादिकम स्वगादि 
अदृष्टफलाचा हेतु आहे, तसं सेंतूच दश्नही पापनाशरूप अदृष्टफलाचा हेतु 
आहे. जो अदृष्टफळाचा हेतु असतो तो तर शास्त्राने जितके साहाय्य बोधन 
केळ आहे. त्यामहित फळोत्पत्तीविषयीं हेतु होतो, केवल नाही. याम्तव श्रद्धा- 
नियमादिसाहित सेतूच दशन पापनाशनरूप फळाचा हेतु आहे. श्रद्धानियमा- 
दिरहित हत नाही, कारण कीं संतुदशनंकरून तर प्रत्यक्षफळल कांहीं प्रतीत 
होत नाही, कवळ शास्त्रकरून जाणवते. त॑झास्त्र श्रद्धादिसहित सतुदशन- 
करून फलवाधन करते, कवल दर्शनेंकरून फलातयत्तीविषयी कांहीं प्रमाण 
नाही, ह्षणन संतुदशन फलोतयत्तीविषयीं श्रद्धानियमादिकाची अपेक्षा करत 
आणि जअह्मविद्या आपल्या फलोत्पत्तीबिषबीं कमेउपासनेची अपेक्षा करीत नाही. 
कारण कीं, जर ब्रह्मविद्यचे फळ स्वगवत्‌ ळोकविशप अदृष्ट असतं तर 
त्रह्मविद्धचे फळ लोकविशषषच शास्त्राने बाथन कलं असर्त, तभ तर 
नाहीं, किंतु कमउपासनकरूनच लोकविशेषप बोधन कळा आह, आणि 
जर अझविद्या ही सतुदर्शनाचे परी फलोत्पत्तीविषयी करमेउपासनेची 
अपेक्षा करील तर जअद्याविधषेये फर मोक्ष, तोही स्वगांचे परी 

लोकविशेष अदृष्टरूप होईल, तसे तर नाहीं. किंतु माक्ष नित्य प्राप्त आहे, 
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आणि आंतीकरून बंध प्रतीत होतो. त्या आंतीची निवृत्ति जह्मावेद्येचे फळ 
आहे, ती आंतीची निवृत्ति केवळ जहझविद्यंकरून आम्हास पत्यक्ष आहे. जसं 
रज्जुजञानंकरून सपश्रांतीची निवृत्ति सवीना प्रत्यक्ष आहे, म्हणून अधिष्ठान- 
ज्ञान आंतीची निवृत्ति दृष्टफल आहे. दृष्टफलाची उत्पात्ति जितक्या साम- 
आऔकरून प्रत्यक्ष प्रतीत होत ती सामग्री दृष्टफलाचा हेतु झणावी, जसं 
तुरीतंतुवेम इत्यादिकॅकरून पटाची उत्पत्ति प्रत्यक्ष आहे, हणून तुरीतंतुवेम 
पटाचे हेतू आहेत आणि केबळ भाजनंकरून तृप्तिरूप फल प्रत्यक्ष प्रतीत 
होते, म्हणून केवल भोजन तृप्तीचा हेतु आहे, त्स केवल अधिष्ठानज्ञानक- 
रून आंतीची निवृत्ति प्रत्यक्ष प्रतीत होते, हणून केवल अधिष्ठानज्ञानच 
आंतीच्या निवृत्तीचा हेतु आहे जसं रज्जूचे ज्ञान आंतिनिवृत्तीविषयी अ- 
न्याची अपक्षा करीत नाहीं, तसे बधम्रांतीच अधिष्ठान जो नित्यमुक्त. आत्मा 
त्याचं ज्ञानही बेधआंतिनिवत्तीविषयीं कमउपासनची अपेक्षा करीत नाहीं, 
आणि ज्ञानांचे फल मोक्ष जर स्वगेवत्‌ लोकावेशेष अदृष्ट अंगीकार करावा 
तर वेदवाकक्‍्याशीं विराध येतो. कारण की ज्ञानवानाचे प्राण काणत्या लोका- 
प्रत गमन करीत नाहींत हं वेदामध्ये बाठिल आहे, आणि लोकाविशेष्र अं- 
गीकार करावा तर स्वगेवत्‌ मोक्ष अनित्य होईल. हणून लोकावेशष मोक्ष नाही, 
आणि लोकावैशेष जे मोक्ष अंगीकार करतात त्यांनाही केवल ज्ञानकरूनच मोक्ष- 
लोकाची प्राप्ति अंगीकार करण योग्य आह, कारण कीं जो शास्त्राने अथ प्रतिपादन 
केला तो शाख्ानुसारच अंगीकार केला पाहिजे, ती शास्त्र तर कवल ज्ञानकरून 
माक्ष प्रतिपादितात, हणन केवल ज्ञान मोक्षाचा हेतु आह. करम, उपासना, ज्ञान 
तिन्ही नाहींत, आणि वक्षदष्टांतही घडत नाहीं. कारण कों, यद्यपि जलर्सि- 
चन, वृक्षोत्वत्ति आणि रक्षणाविषयी हेतु आहे तथापि फलोत्पत्तीविषयी हेतु 
नाहीं. कारण वद्धवृक्षाशीं जलसिंचन केवल वक्षरक्षणानिमित्त आहे फलानोमित्त 
नाहीं. जलंकरून पुष्ट जो वक्ष तोच फलाचा हेतु आहे, जलसिंचन फलाचा हेतु 
नाहीं. तशीं कम उपासना हीं ज्ञानोत्पत्तीविषयी उपयोगी आहेत. मोक्षाविषयी 
नाहीत. झणून ज्ञानोत्पत्तीहून पूर्वी अंत:करणश्याद्धि आणि निश्चलतोनिमित्त 
कर्भेउपासना करावी. ज्ञानानंतर मोक्षाकरतां नाहीं. ज्ञानोतत्तीहून पूर्वीही 
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जितके अंत:करणाचे ठायीं मळ आणि विक्षेप असतील तंवपर्येतच करावी, 
आुद्ध आगि निश्चल अंतःकरण ज्याचें असते त्या जिज्ञासूर्न श्रवणाचे विरोधी 
कर्म उपासनांचा त्याग करावा. मलनाम पापाचे आहे. त॑ अशुभ वासनेचं हेतु 
आहे. जोपर्यंत मळी असत तोपर्यंत अशुभ वासना होतात. जेव्हां 
अडुभ वासना हात नाही तेव्हां मलाच अभावाचा निश्चय करावा. 
अंतःकरणाची चंचलता आणि एकाग्रता अनुभवसिद्ध आहे. म्हणून उत्तम- 
जिज्ञासू आणि विद्ठान्‌ त्यांना कम उपासना निष्फळ आहेत आणि पूर्वी बो- 
लिल कीं ज्ञानरक्षणानिमित कमउपासना करावी, जसा जलंकरून उत्पन्न जो 
वृक्ष त्याच जलंकरून रक्षण होते. जर जलाचा संबंध नसल तर वृद्ध वृक्ष 
सुकतो, तस्ने कमउपासनंकरून उत्पन्न जे ज्ञान त्याचें कर्मउपासनकरून र- 
क्षण होतं. जर ज्ञानी कर्मडपासना न करील तर अंत:करण पुन: मलीन हा- 
इल. त्या अंत:करणाचे ठायीं सुकल्या भूमीमध्ये वक्षांच परी उत्पन्न ज्ञान नेष्टे 
होईल. ह्मणन ज्ञानवानानंही कर्मडपासना करावी. ही आदांका घडत नाहीं. 
कारण की आभाससहित अथवा चतन्यसहित मी असंग ब्रह्म अशी जी अंत:- 
करणाची वृत्ति त वदांताचे फलरूप ज्ञान आहे. त्यांत कमे व उपासना न 
केली तर त्या वृत्तिज्ञानाचा नाश होइल अथव चतन्यस्वरूपाचा नाश होईल. 
जर असे म्हणल कीं स्वरूपज्ञान तर नित्य आहे. म्हणन त्याचा नाश आणि 
रक्षण घडत नाही. परंतु वदांताचं फल त्रह्मविद्यारूप ज्ञानाची कर्मउपासनक- 
रून उत्पातति हाते. आणि कमउपासनच्या त्यार्गकरून उत्पन्न जे ज्ञान तं नष्ट 
होत. म्हणून तद्रक्षणानिमित्त कमंउपासना करावी. तं घडत नाहीं. कारण कीं 
एकवार 'उत्पक्न झाली जी अंत:करणाची त्रद्माकारवात्ते तिजपासून अज्ञान आणि 
आंतीचा नाश ततक्षणींच होता. अज्ञान आणि आंतिनाश्यानंतर पुन: वत्तिरक्ष- 
णाचा उपयोग नाहीं. आणि अंत:करणवृत्तीचे कमेउपासनंकरून रक्षणही घडत 
नाहीं. कारण कीं जव्हा कमडपासनेचं अनुष्ठान करील तव्हां कमंडपासनेच्या 
सामम्रीचंच वृत्तिरूपज्ञान होईल. अह्माच ज्ञान हाणार नाहीं. अन्यवृत्ति झाली 
असतां प्रथम वृति राहात नाही, म्हणून कर्म उपासना जञानात्पत्तीविषयीं परं- 
परेंकरून हेतु आहेत, आणि उत्पन्न झालेल्या वृत्तीचे विरोधी आहित. म्हणून 
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कर्मउपासरनकरून ज्ञानाचे रक्षण होत नाहो. आणीक बोलिले कीं ज्ञानवा- 
नास[कमोचे त्यागेकरून पाप होईल. हा प्रसंग घडत नाहीं, कारण कीं शुभक- 
मेत्याग पापाचा हेतु नाहीं, किंतु निषिद्धकमानुष्ठानच पापाचा हेत आहे. हा 
प्रसेग भाष्यकारानं बहुप्रकारंकरून प्रतिपादन केला आहि. यास्तव कमेत्मार्गे- 
करून पाप होत नाही. आणि ज्ञानवानास तर सव प्रकारंकरून पापाचा असंभ- 
व आहे.कारण कीं पुण्यपाप आणि त्यांच आश्रय अंत:करण परमार्थकरून नाहीं, 
आर्व्येकरून मिथ्या प्रतीत होत, ती अविद्या आणि मेथ्या प्रतीति ज्ञानवानास 
नाहीं, झणून ज्ञानवानास ठुभकमेत्यांगकरून अथवा अझुभानुष्ठानकरून पाप 
घडत नाहीं. या स्थानीं हा सिद्धांत आहे कीं मंद आणि हृढ अस द्विपकारच 
ज्ञान आहे. संशयादिसहित ज ज्ञान त॑मंदज्ञान ह्मणाव्र॑ आणि 
संयक्षादिराहत रढज्ञान हणाव. ज्यास दढज्ञान असतं त्यास 
किंचिन्मात्रही कत्तव्य नाहीं. एकवार उत्पन्न झाले ज संशयादिरहित 
अंतःकरणा'चे वृत्तिरूप ज्ञान तेच आवद्येचा नाश करून आपणच निवृत्त होतं. 
तरी ज्ञानी बर्या प्रकारे जाणता, हणन त्यास आत्मखरूपाविषयी भ्रांति नाहीं. 
कारण की भआंतीचे कारण जी अविद्या ती एकवार उत्पन्न झालं ज॑ ज्ञान 
तेणेकरून नष्ट झाली हणन आंति आणि अविद्यच्या अभावकरून वृत्तिज्ञा- 
नाच आवृत्तीचा कांही उपयोग नाहीं आणि जीवन्3क्तिसुखाकरतां जर वृत्तीची 
अपेक्षा असेल तर वारंवार बेदांताथाचं चिंतन करावे. वदांत अर्थे'चंतनंकरू- 
नच वारंवार त्रह्माकार वृत्ति होते. कमंउपासनंकरून होत नाहीं, कारण 
कीं, कर्म आणि उपासनेचा अंतःकरणद्याद्वे आणि निश्वलताद्वारा ज्ञानाचे 
ठायीं उपयोग आहे. अन्यप्रकारकरून नाहीं. आणि विद्वानाच्या अंतःकर- 
णाचे ठायीं पाप आणि चंचलता नाहीं, कारण रागद्वषद्ठारा पाप आणि चं- 
चळ्तेचा हेतु जी अविद्या तिचा ज्ञानकरून नाश झाला हणून विद्ठानास पाप 
आणि चंचलतेच्या अभावेकरून कभेउपासनचा उपयोग नाहीं. आंणि जर 
कदाचित्‌ असं हझणेल कीं रागद्वेषादिक अंतःकरणाचे धम आहेत, जापयेत 
अंत:करण आहे तोपर्येत रागद्वेषाचा नाश ज्ञानवानास होणं नाहीं, त्या राग- 
हवे षेकरून ज्ञानवानाचंही अंत:करण चंचल होतं, क्षणून चंचलता निवृत्त क- 
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रण्याकरतां ज्ञानवानही उपासना करतो. यद्यपि ज्ञानवानाची अंत:करण- 
चंचलतेकरून विदेहमोक्षाची हाने नाहो, तथापि चंचल अंतःकरणाचे ठायीं 
स्वरूपानंदाचे भान होत नाहीं, झणून चंचलता जीवन्मुक्तीची विरोधी आहे, 
कषणून जीवन्सुक्तिनिमित्त चंचलता निवृत्त करण्याकरतां उपासना करावी तं घ- 
डत नाहीं. कारण कीं हृढबोध ज्यास झाला त्यास समाधि आणि विक्षेप 
समान आहित ह्मणन अंतःकरणनिश्वलतेकरतां कोणत्याही यत्नाचा 'धिद्वानास 
आरंभ घडत नाहीं तथापि विद्वानाची प्रवृत्ति आणि निवृत्त प्ारूधाधीन आहि. 
प्रारळ्धकर्म सवोर्चे विलक्षण आहे. कोणाचे जनळादिकांचे परी भोगाचा हेतु 
प्रार्ध आहे आणि कोणाचे झुक व वामदेवादिक्रांचे परी निवृत्तीचा हेतु प्रारव्ध 
आह. ज्याचे भागाचा हेतु प्रारूध आढे त्यास तर प्रारूधकरून 
भोगाची. इच्छा आणि भोगसाधनांचा यत्न घडता आणि ज्याचे निवृत्तीचा हेतु 
प्रार्ध असते त्यास जीवन्मुक्त आनंदाची इच्छा हात आणि भागाचे ठायी 
ग्लानि होते. ज्यास जीवन्मुक्ति' आनंदाची इच्छा असत ता जह्मकार वृत्तीच्या 
आवत्तीनिमित्त वदांत अथाचे चिंतत्न करते, उपासना करीत नाहीं, कारण कीं 
अंतःकरणनिश्चवलतंकरूनच ब्रह्मानंदाचं भान होत नाही तु ब्रह्माकारवत्तीकरून- 
च होते. ती ब्रह्माकार वृत्ति वेदांत चिंतनेकरून होत उपासनंकरून नाही. अंतःकर- 
णाची चंचलताही विद्रानाची वेदांत पितनकरूनच निवृत्त होतं ह्मणून अंत:करण- 
निश्धलतेकररतां उपासनच ठायीं प्रवृत्त हात नाही.या प्रकारंकरून टढबोध ज्यास 
आहे त्याचीं कम उपासनच ठायी प्रवृत्ति नाहीं. आणि ज्यास मंदबोध आहे 
त्याणंही मनन आणि निदिध्यासनच कराबे कर्मउपासना न करावी, कारण 
कीं, मंढबाध ज्यास आहे ता उत्तम जिज्ञास्‌ आह, त्या उत्तम जिज्ञासूला 
मनन निदिध्यासनावांचून अन्य कर्तव्य नाहीं. हा प्रसंग श्ारीरकामध्ये सूत्र- 
कार आणि भाष्यकांनीं प्रतिपादन केला आह, आणि विद्वानास मनन निदि- 
'घ्यासनही कतेव्य नाहीं, परतु जीवन्मुक्ति आनेदाकरतां विद्वान्‌ मनननिदि- 
घ्यासनांचे ठायीं आपल्या इच्छेंकरून प्रवृत्त होतो, आणि मी वदाचो आज्ञा 
न करीन तर मजला जन्ममरण संसार होईल या बुद्धीकरून जा क्रिया क- 
रतो ते कतेव्य म्हणावें. ती जन्मादिकांची बाद विद्वानास नाहीं, हणून 
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आपल्या इच्छकरून जो विद्वान्‌ मनननिदिध्यासन करतो तं कतेव्य नाही, 
या प्रकारेंकरून मंदुबोध अथवा हृढबोध ज्यास आहे त्यास कमंउपासना क- 
तेब्य नाहींत, आणि ज्यास बोध नाहीं, किंतु आत्मा जाणण्याची तीत्र इच्छा 
आहे, भोगाची नाहीं, त्याचं अंतःकरण शुद्ध आहे, ह्मणून तो उत्तम जिज्ञासु 
आहे. त्यासही बोधाकरतां श्रवणादिकच कर्तव्य आहेत. कर्मउपासना नाह'त, 
कारण कीं, कमउपासनांचे जे फळ आहे ते त्यास सिद्ध आहे, आणि ज्ञानाच्या 
सामान्य इच्छेंकरून जा श्रवणाच ठायीं प्रवृत्त आहे आणि अंतःकरण भो- 
गाचे ठायीं आसक्त आहे तो मंदजिज्ञासु आहे तोही श्रवण त्यागून पुनः 
कमेउपासनांचे ठायीं प्रवृत्त होत नाही. ज॑ कमंउपासनांचं फळ अंत:करण- 
झुद्धि आणि निश्वलता ती त्यास श्रव्णंकरूनच होते. श्रवणाच्या भावृत्तीक- 
रून अंतःकरणाचा दोष निवृत्त होऊन त्यास या जन्मीं अथवा अन्य जन्मी 
अथवा त्रह्मलोकीं ज्ञान होतं. आवृत्तिनाम वारंवाराच आहे आणि श्रवण त्यागून 
जो कमेउपासनांच्या ठायीं प्रवृत्त होतो ता. आरूढपातेत झणावा. या प्रकारं- 
करून ज्ञानवान्‌ आणि उत्तम जिज्ञास्‌ या उभयतांस कम उपासनेविषयी 
अंधिकार नाहीं आणि मंदजिज्ञासुही श्रवणाचे ठायीं जो प्रवृत्त त्यास कम- 
उपासनेविषयीं अधिकार नाहीं. आणि ज्यास ज्ञानाची इच्छा आह्‌ परंतु 
भोगाचे ठायीं बाद्धे आसक्त आहे. हणून श्रवणाचे ठायीं प्रवृत्त नाहीं असा 
जो मंदजिज्ञासु त्यास निष्काम कम आणि उपासनेविषयीं अधिकार आहे, 
आणि ज्यास भोगाची आसक्ति असून ज्ञानाची इच्छा नाही असा जो बहि- 
मुख त्यास सकामकर्माचे ठायीं अधिकार आहे, हणून ज्ञानवानांस कमेउपा- 
सनेचा अधिकार नाही. कमेउपासनच ज्ञान विरोधी आहे. आणि, कमेउपा- 
सना ही अंतःकरणाची शुद्धि आणि निश्चवलताहवारा ज्ञानोत्यत्तीचा हेतु आहे. 
परंतु ज्ञानोत्पत्तीनंतर जर कर्मउपासना करील तर उत्पन्न झालेले ज्ञान नष्ट 
होईल हणून कर्मडपासना ज्ञानाची विरोधी आहेत. रक्षण हेतु नाहींत, कारण 
कीं मी कतो आहे आणि यज्ञादिक मजला कतन्य आहेत, यज्ञादिकांची 
स्वगीदिक फलं मजला प्राप्य आहेत, या बुद्धीने कम घडत आणि मी उपा- 
सक आणि देव उपास्य आहे. या भेदबुद्धीकरून उपासना होते. ती दोन 
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प्रकारची बुद्धि सव ब्रझ़ आहे, अशा बुद्धीस निवृत्त करून वद्धिंगत होते, 
झणून कमउपासना ज्ञानाची विरोधी आहे. य्द्यापे ज्ञानवान्‌ आत्मा असंग 
जाणतो तथापि दहाचा भाजनादिक व्यवहार अथवा जनकरादिकांच्या परी 
अधिक राज्यपालनादिक य्यवहार करता. त्या व्यवहाराचं ज्ञान विरोधी नाहीं, 
आणि व्यवहारही ज्ञानाचा (वेरोधी नाही, कारण ज्ञानकरून आत्मस्वरूप 
असंग जाणलं आहे हणून त्या आत्मखरूपाच ठायी जर व्यवहार प्रतीत 
असावा तर व्यवहाराच विराधी ज्ञान असाव आणि ज्ञानाचा. बिरोधी व्यवहार 
व्हावा तो विद्वानास आत्म्याच ठायी व्यवहार प्रतीत होत नाही किंतु संपूर्ण 
व्यवहार देहादिकांचे आश्रित आहे आणि आत्म्याशी व्यवहारसहित दहादि- 
कांचा संबंध्न नाहीं, या बुद्धीकरून संपूण व्यवह,र ज्ञाता करतो क्षणून विद्वा- 
नाची परव्वत्तीच निवृत्ति बालिळी आहे. जसा अन्य व्यवहार ज्ञानाचा विरोधी, 
नाहीं, आणि असंग आत्म! आणि दहादि अंत.करणाच्या ठायीं सवे क्रिया. 
आहेत अस जाणत हात्साता बहिमुंख पुरुषांना उपासनेच्या ठायीं प्रवतेवि- 
ण्याकरतां जर ज्ञाता उपासना करीळ तर ती उपासना ज्ञानाचा विरोधी 
नाहीं. कारण जो आम्मा विद्वानाने असंग जाणला आहे. त्यास कता जाणून 
जर कमउपासना करील तर ज्ञानाचा विरोधी हाइईल. ता आत्म्याचा असंग- 
रूप हढनिश्वय कमउपासनकरून निद्वानाचा निवृत्त हात नाहीं, हणन आ- 
भासरूप कम आगि उपासना दढज्ञानांच विराधी नाहींत. या कारणास्तव 
जनकाने आभासरूप कम कलं. आत्मा असंग जाणून आणि व्यवहार देहा- 
दिकांच धम जाणून विद्वान्‌ लुभ किया करता त॑आभासरूप कर्म हाणार्दे 
त्यांचा ज्ञानाशी विरोध नाही आणि भाप्यकारांनी कमउपासनेचा जो ज्ञानाशी 
विरोध बोलिला ता आत्म्याचे ठायीं कतुबुद्धीकरून कमंउपासना करता त्याचा 
बिरोध बोलिला, आभासरूपाचा नाही, आणि मंढबाधवान्‌ जो त्यास आभा- 
सरूप कम व उपासना विरोधी आहत. कारण कीं जो संशयासहित बोध तो 
मंदबोध झणावा झणन आत्मा असंग आहे अथवा नाहीं असा संद्षयवान्‌ 
जो पुरुष तो वारेवार जर आत्मा असंग आहे. मजला किंचिन्मात्रही कर्तन्य 
नाहीं या अथाचं चिंतन करील तर तो संशय निवृत्त होऊन दृदबोध होईल 
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आणि कर्मउपासना करील तर जो मंदबोध उत्पन्न झाला तो निवृत्त होऊन 
मी कती भोक्ता आहे, असा विपरीत निश्चय होईल हणून मंदबोधोतपत्तीच्या 
पूर्वी कमडपासना करावी आणि बोधानंतर न करावी.जर मंदबोधवान्‌ कर्मउ- 
यासना करील तर उत्पन्न झाला बोध नष्ट होईल.याविषयीं दृष्टांत सांगता,जसा प- 
क्षी आपल्या अंड्याला पक्षोत्त्तीहन पूवी आच्छादन करतो आगि पक्षोत्पत्यनंतर 
नाहीं. जर पक्षोत्पत्तीनंतर अंड्याला पक्षेकरून आच्छादील तर त्या बालकाचे 
त्या अंड्यांतील जलंकरून कोमळपक्ष गळतील, तसं ज्ञानोत्पत्तीहन पूर्वीच 
कमेउपासनेचे सेवन कराव आणि ज्ञानात्पत्तीनंतर न करावे. जर जञानोतपत्ती- 
नंतरही कर्मउपासनेचे सेवन करील तर कोमल पक्षाच्यापरी मेदज्ञानाचा नाश 
होईल आणि वद्ध पक्ष्याची जशी अंड्याच्या संबंधेंकरून हानि होत नाहीं 
तश्ीी हृडबोधाची हानि होत नाही, आणि वृद्ध पक्ष्याच्यापरी ढ .बोधास 
कमउपासनकरून उपयोगही नाहीं. या प्रकारकरून ज्ञानवान!स माक्षानिमित्त 
किंचित्‌मात्रही कत्तेन्य नाही, हे तृतीय प्रश्नाचे उत्तर बोलिले. ज शिप्याशी 
आचायाने उत्तर सांगितळे त॑वेदाच अनुसार आह. ह्मणून यथाथ आहे. 
हाच प्रसंग आतां आवीकरून सांगता. 
॥ म. आ. ।॥| 

॥ हे शिप्य, जे तशीं बोलिळो वचन । ते सव बदांचं सार जाण ।॥। 
॥ हे जाणल्या अनायासंकरून । नासेल संपूण संस्राते | २७॥ 

टीकाः-हे शिप्य, जं म्यां तुज काथवेलें त सव वेदांचे सार आहे, 
हणून त्याचे ठायीं विश्वास कर आणि याशी जाणल्याने अनायास हणजे 
श्रमावांचून अपार जी संसृति ह्मणजे जन्ममरणरूप संसार त्याचा नाश होईल. 
जगत्‌ कत्ती इंभ्रर तुजहून भिन्न नाहीं आणि सत्‌ चित्‌ आनंदरूप ब्रह्म तूं 
आहेस, हे आचायोनं काथेलं तंच पुनः शिप्याशी कृपंकरून कथितात. 

॥ मू. ओ. | 

॥। हे नर दीनत्वातं टाकून । आपले स्वरूप पाहे अवलाऊन ।। 
॥ तूं तर अज शुद्ध त्रह्म जाण । करशी प्रकाशन इऱ्याचे ॥२८॥ 
॥ आपल्या अज्ञानंकरून । सवे जगत्‌ तूंच रचित्ी जाण ॥ 
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॥ पुनरपि सवीचे करून संहारण । अविनाशी आपण असशी॥२९॥ 
॥ पाहून मिथ्या मपंचाश्ी । किंचित्‌ खेद न आणी मानसीं ।। 

॥ देवाचा देव त आहेशी । सव सुखराशी परिपूण ॥ ३० ॥ 

॥ मार्यकरून तुझे ठायीं । जीव जग इंश् हांत पाही ।!! 

॥ जसं रज्जुशिपच ठायीं । सपरूपे पाही भासत ॥ २१ ॥ 

॥ पदाथांच्या ठायी जी आसक्ति | तयाशींच राग हणती ॥ 

॥ तो निःशेष जाळून निश्चिती । द्रषाची नित तशीच करी ॥३२ 
॥ लोभ आणि काम सव त्यागून | पारावार जो संसार एणे ॥ 

॥ त्याचे बारंवार मृगजळ समान | करी दशन निजह्ृदर्या । ३३ ॥ 

1 अण ज्ञानरूप जा मूय पण ॥। ता श्रव्णकरून करी संपादन ॥ 

॥ तमरूप अंधकार जाण । करी निरसन तयाचे ॥ ३४! 

॥ माया आणि अविद्वस्तव॑ । पतीत हातात जीव शिव ॥ 

॥ तो भद त्यागंकरून सव । निरसून अभद चेतन्य लक्षी ॥। ३५ ॥ 
। हाच सव वेदांताचा सारांश । जाणावे आपआपणास ॥ 

॥ दास्यत्वरूप त्यागून पाश । न करी आस इद्नाचीही ॥ २६ ॥ 

॥ तं आहशी निश्चळ । चळरूपी नसून अचळ ।॥। 

। हा संसारवक्ष मिथ्या सकळ। नभी भास नीलत्ब जयापरी ॥२७॥ 





टीका!---ज्ञानाचीं साधनं सांगता.हे शिप्य,राग ह्मॅणज पदार्थांचे ठायीं जी 
आसक्ति ती जाळून लोभाचा नाय कर.द्वेषास मार आणि काम निवृत्त कर.राग 
लोभ,द्वेष, कामांच्या ग्रहणंकरून सवे राजसी तामसी वृर्ताच ग्रहण आहे. म्हणून 
सवे राजसी तामसी वृत्तींचा नाश कर,कीं अर्थ सिद्ध झाला. कारण येणेंकरून 
राजसी तामसी वात्ते ज्ञानाची विरोधी आहे. तज्ञाश्यावांचून ज्ञान होत नाहीं. 
म्हणून तज्निवृत्ति जिज्ञासूला अपेक्षित आहे. विवेक वैराग्य शमादिपट्संपाते 
मुमुक्षृता हीं चार ज्ञानाची साधर्ने आहेत. त्यामध्ये विवेक प्रधान आहे. 
कारण कीं विवेकॅंकरून वेराग्यादि उत्पन्न हातात, म्हणून विवेकडपदेशय आतां 
आचाय सांगतात. हे शिप्य, पारावार जा संसार त्यास वारंवार ग्रगजळसमा 
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न जाण. पारावार नाम संसाराचे आहे. आणि अपारावार नाम आत्म्यार्च 
आहे. पारावार मिथ्या आह, या शब्दाने अपारावार मिथ्या नाही, [किंतु स- 
त्या हा प्रसंग अर्थकरून कथन करता. जसा गारोड्याचा तमाशा पहातांना 
पुत्रास पिता म्हणतो, हे पुत्र आम्रवक्षांदे गारोड्यानं केलेळं सव मिथ्या आहित. 
र्‍या सांगण्याने गारोड्यास मिश्या जाणत नाहीं. किंतु सत्य जाणतो. तस ज- 
गत्‌ मिथ्या म्हटल्याने आत्मा सत्य जाणला पाहिजे. या अभिप्रायकरून आ- 
चार्यानीं पारावार मिथ्या बोलिला. या प्रकारकरून जगत्‌ मिथ्या आहे, आत्मा 
सत्य आहे, या विवेकाचा उपदेश केला. त्या विवककरून अन्य साधन आ- 
पणच उत्पन्न होतात ह्मणून विवेकाच्या उपदेदकरून सव साधनांचा उपदेश 
अर्थकरून काथेला. हीं ज्ञानाची बहिरंगसाधन सांगितली. आतां अतरंगसाधन्‌ 
सांगता. अंतरंग साधन श्रवण म्हणारबे. हे शिप्य, ज्ञानरूप जो भानु त्यास 
श्रवर्णकरून संपादन करून तम ह्मणजे अज्ञानरूप जा अंधकार त्याचा नाश 
कर, तम नाम अंधकारांच आणि अज्ञानाचं आहे. अंधकार उपमा आहे आ- 
णि अज्ञान उपमेय आहे. ज्ञानाचं स्वरूप अन्य शाखांचे ठायीं नानाप्रकारं 
वर्णिळं आहे, म्हणून महावाक्‍्यानुसार ज्ञानस्वरूप सांगता. हे चिप्य, जीवेश्व - 
राचे ठायों जो भदप्रतीतिदशक मायाअविद्याभाग त्याप्रत त्यागून भेद- 
रहित जो चतन्यभाग तो तूं जाण, येणेकरून अस सिद्ध झाले कीं. भाग- 
त्यागलक्षणेक्ररून जीवेश्वरांची एकता जाण. पूर्वी कथिला जो अथे त्यातच सं- 
क्षपकरून सांगता. हे शिप्य, चळरूपी म्हणज विनाशी जा देहादि 
संघात तो तूं नाहीस, किंतु अचळ म्हणजे अविनाशी न्रह्म तूं आहेस. 
आणि वृक्षरूप संतार मिथ्या आहे. जशी नभाचे ठायी नीलता आणि 
कटाहरूपता नसून मिथ्या प्रतीत होते, तसाच संसारही आत्म्याचे 
ठायीं मिथ्या प्रतीत होतो. तो संसार वक्षरूपंकरून श्रति स्मृतीचे ठायीं 
बॉलिला आहे, म्हणून वृक्षशन्दाचा प्रयोग संसाराचे ठायीं केला माहे. आतां 
मोक्षाचे साधन ज्ञान आहे, या अ्थोचं अन्य प्रकारकरून वणन करतो 
॥ मू. ऑ. ॥ 
अज्ञानी आगि ज्ञानवान ॥ त्यांची बंधमोक्ष ही ग्रह जाण ।॥ 
तेथे रागविरागटक्षणकरून ॥ ध्वजा पूर्ण श्ोमत ॥३८॥ एक 
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विषयांचे ठायी सत्य भरम । आणि दजा ता मिथ्या भ्रम । 
या दविविध बुद्धि वायु निःसीम । निशिदिनीं अविश्राम इल- 
वीत ॥ ३९ ॥ आणि अंतःकरणाचे॥ठायी द्विविध पुतळ्या अ- 
सती पाही ।॥ एक प्रपंचरूप साक्ष्य मालिन ही । पाहून हृदयीं 
भुलती रागी ॥ ४० ॥ डसरी साक्षीरूषू जाण ॥ तीः असे 
अति शुद्ध प्रण ॥ तिश्ञीं पाहून त्यागी जन ।। आनंद पूणे पा- 
वती ॥ ४१ ॥ चंचल भ्रम निजस्वर्प जाणत । ते दुःखकू 
पामाजी बटत ॥ ज अचल त्रत्म निजस्वरूप पाहत । ते पा- 
वत ,आनंदस्वरूप ।॥। ४२ ॥ 
टीका: --हे शिप्य, देहाभिमानी ज अज्ञानी, आणि देहाभिमानरहित ज 
ज्ञानी त्यांची बंधमोक्ष हीं दान गृ आहेत. त्यांत अज्ञान्याचे बंधभूह आणि 
ज्ञान्याचे मोक्षगृह्ट आह. रागविराग त्यांच्या ध्वजा आहेत. जशी ध्वजा रा- 
जनगराचं चिन्ह आहे तशीं राग आणि विराग हीं त्यांची चिन्ह आहत, 
त्यांत अज्ञान्याचे राग चिन्ह आह, आणि ज्ञान्यांच विराग चिन्ह आहे. 
यद्यापे अज्ञान्याशीं कदाचित विराग असना तथापि ज्ञान्याचा विराग त्याहून 
विलक्षण अहि असं सांगता. ह शिप्य, शब्यादिविषयांचे ठायी सत्य भ्रम ह्म- 
णजे सत्यपणाची भाति, आणि मिश्या श्रम हषणज रज्जुसप।चेपरी विषय भ्रम- 
रूप अहित. हा जा वुद्धीचा निश्चय तो वायूचपरी रागविरागाप्रत हालवितो. 
जसा वायु ध्वजेची चंचलता करता, तश! विषयांचे ठायीं संत्यबुद्धि आणि 
अमजुद्धि रागविरागांना चंचळ करतात. शि्थल होऊ दत नाहींत. विषयां- 
च्या ठायीं सत्यवुद्धीकरून रागाची शिथिलता निवृत्त होते, आणि अमबु- 
द्धीकरून विरागाची शिथिलता निवृत्त होते. विषय असत्य अहित झणून 
त्यांचे ठाबी सत्यबुद्धि आंतिरूप आहे, हा अथ सिद्ध हाण्याकरतां ओवीमध्यें 
सत्यत्रम बोलिला, सत्यबुद्धि बोलिली नाहीं. आंतिज्ञान आणि आंतिज्ञानाचा 
मिथ्या विषय तो भ्रम ह्मणावा, येणकरून अज्ञान्याच्या विरागाहून ज्ञान्याच्या 
विरागाचा भेद बोलिला. कारण कीं, अज्ञान्याचा विराग विषयांचे ठायी मिथ्या 
बुद्धीकरून उत्पन्न झाला नाह झणून मंद आहे. विषय मिथ्या आहेत ही 
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बुद्धि अज्ञान्याशी नाहो, यद्यापे शाख्युक्तीकरून अज्ञानीही मिथ्या जाणतो, 
तथापि विषय मिथ्या आहेत हो अपरोक्ष बुद्धे झानवानासच आहे, अज्ञान्यास 
नाहीं. झणून अज्ञान्याशीं विषयांचे ठायीं परोक्ष जी मिथ्या बुद्धि आहे 
त्या बुद्धीकरून अपरोक्ष सत्यश्रांते निवृत्त होत नाहीं. या प्रकोरे- 
करून अज्ञान्यास ज्या कालीं विषयांचे ठायीं विराग होतो, त्या काली 
परोक्ष मिथ्या बुद्धीकरून होतो, परंतु परोक्ष मिथ्या बुद्धीहन अपरोक्ष सत्य 
बुद्धि प्रक आहे. ह्मणून अज्ञान्याची परोक्षमिथ्या बुद्धि बिरागाचा हेतु 
नाहीं, कारण विषयाचे ठायीं प्रबळ जी सत्यबाद्धे त्या बुद्धीने राग होतो, 
आणि विराग जा होतो तोही मिशथ्याबुद्धीकरून नाहीं, किंतु विषयांचे ठायी 
दोषदृष्टीकरून होतो, आणि ज्ञानवान सर्व प्रपंचास अपरोक्षरूपकरून मि. 
थ्या जाणतो ह्मणून त्या अपरोक्ष मिथ्याबुद्धीकरून अपरोक्ष सत्यबुद्धि नि- 
वृत्त होते हणून रागाचा हेतु विषयांचे ठायीं जी सत्य बुद्धि ती ज्ञान्याशी 
नाहीं. विरागाचा हेतु विषयांचे ठायीं जी मिथ्यावाद्षे ती ज्ञानवानास आहे. 
जर ज्ञान्याशीं विषयांचे ठायीं सत्य बुद्धि असावी तर पुनः राग व्हावा, 
आणि विराग निवृत्त व्हावा, तो अपरोक्षरूपकरून मिथ्या जाणलल्या 
पदार्थाचे ठायीं पुनः सत्यब्राद्व होत नाही. जसा अपरोक्षरूपकरून मिथ्या 
जाणला जो रज्जूसप त्याच ठायीं सत्यबुद्धि पुनः होत नाहीं. तशी ज्ञान्याशी 
पुनः सत्यबुद्धि होत नाही. या प्रकारंकरून रागाची उत्पत्ति आगि विरागा- 
ची निवाति ज्ञान्याशीं नाह. हाणून ज्ञान्याचा [वराग हढ आहे, आणि अज्ञा 
न्याशीं विराग दोषदृष्टीकरून होतो; ह्मणून निवृत्त होतो. कारण कीं ज्या प- 
दाथीचे ठायीं दोषदष्टि होते त्याच पदार्थांचे ठायी अन्यकालीं सम्यक्‌ बुद्धि 
होते. जरस सवे पुरुषांना पशु धमीतीं खोचे ठायी दोषदृष्टि होते, आणि 
कालांतरी पुनः सम्यक्‌ बाद्धे होते. याप्रकारकरून अज्ञान्याशीं ज्या काढी 
दोषदृष्टि होते, त्या काठी विराग होतो आणि ज्या कालीं दोषद्ृष्टि निवृत्त 
होते. त्या काली विराग निवृत्त होतो, हणून अज्ञान्याशीं दृढ विराग होत नाहीं 
या प्रकारेकरून राग आणि विराग झ्ञान्याज्ञान्याची चिन्हे वार्णिली. आतां 
आणिक चिन्हें सांगता हे शिष्य, जशी घरावर पुतळ्या झणजे हस्त्यादिकांच्या 
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मूर्ती असतात तशी बंधमोक्षपाम दाघांची अंतःकरण आहेत त्यांच्या ठायी 
साक्ष्य, साक्षी पुतळ्या आहेत. अज्ञान्याच्या अंतःकरणाचे ठायीं साक्ष्यरूप 
पतळी, आणि ज्ञान्याच्या अंतःकरणाचे ठायी साक्षीरूप पुतळी आहे. साक्षाची 
विषय जा प्रपंच त्यास साक्ष्य ह्मणतात. ती साक्ष्यरूप पुतळी मलिन आहे 
आणि साक्षीरूप पुतळी शुद्ध आहे. अन्य अथ स्पष्टच आहे. भाग त्याग 
लक्षणचं आर्वामध्ये विशपॅकरून ग्रहण केळ आह हणून ते स्पष्ट सांगण्याकर- 
तां.आतां लक्षणच भेद कथन करता. 
॥म. आ. । 

जे का॒बद्धिमांन पंडित ॥ त लक्षणांत्रपरकारे बाळतात ।। 

जहृत अजहत्‌ जहदाजहत्‌ || जाण निश्चित निजत्ददर्या॥:२॥ 

महावाक्याच ठायी ह तात ।॥ प्रथम दान्ही नाही संभवत ।। 

भाग त्यागेकरून निश्चित्त ॥ दर्रावित निजख्प ब्रह्म | ४४ ॥ 

॥ अथम्पष्ट । 
शिप्यडवाच--- 
५॥५म आ. ।! 

हृ प्रभा लक्षणा काय हणतात ॥ ४ मज कळवावे समस्त । 

पुनः त्यांच भद ज निश्चित ॥ त लक्षणसाहत सांगावं ॥ ४५ ॥ 

टौकाः--सांमान्य ज्ञानानतर विशपाच ज्ञान होते, जसं सामान्य ब्राह्म- 
णाचे ज्ञान झाल्यानंतर सारस्वताडिक विशपाचे ज्ञान हाते, तसं लक्षणच 
सामान्य ज्ञान झाल्यानंतर मग जहतादि विशपरूपाचं ज्ञान संभवत, ह्मणून 
लक्षणचे सामान्यस्वरूप जाणल्यावांचून जहतादि बिशपस्वरूपाच ज्ञान होत 
नाही, या अभिप्रायंकरून शिप्य हणत की, ह प्रभा लक्षणा काय हणतात 
हे मी जाणत नाहीं, ह्मणून लक्षणेच सामान्य रूप दाखवन त्यानंतर जहत्यादि 
लक्षणेचें विशपस्वरूप म्पष्ट सांगा. गुरुरुवाच--- 


॥ मू. ओ. ।॥। 


आतां शिप्या माझं वचन ॥ एक एकाग्र चिचकरून । जणं 
२३०2-३१ 
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लक्षणेचे भेद पूर्ण ॥ आणि लक्षणा संपूर्ण जाणशी ॥ ४६ ॥ 

द्विभकार असे पदवत्ति ॥ त्यांत एक असे शक्तिवृत्ति । आणि 

दुसरी ती लक्षणावरत्ति ॥ विवेकसहित चिती एक पा ॥४७॥ 

टीका:---पदाचा जो अथोशीं संवध ती वृत्ति ह्णावी. ती वृति दोन 
प्रकारची आहे. त्यामध्ये एक शक्तिवृतति आणि दुसरी लक्षणावृत्ति. त्याचा 
अथे लक्षणेसहित तूं ऐक. ॥। अथ शक्तिलक्षणं ॥ 

॥ मू. ऑ. | 

घटपदश्रवणकरून ॥ घटाथोचे होत ज्ञान ॥ ही शक्ति इंश 

इच्छा जाण | न्यायमतंकरून सांगितली ॥ ४८ ॥ 

टीकाः पटपदश्रवणकरून घटाथ हणजे कंबग्नीवादि घटाचं ज्ञान सब 
पुरुषांना होतं, अशी इंश्वरेच्छा तिला न्यायशास्त्रामध्ये शक्ति ह्मणतात. 

। अथ सिद्धांतशक्तिलक्षण ।। 
॥ मू. आओ. ।। 

घटपदाचें सामथ्य पूण ॥ वेदानुसार तीच शक्ति जाण ॥ 

अग्नीचे ठायीं दाहकत्वेंकरून ॥ आगम्निशक्ति पूणे असे जशी ४९. 

दीका:---घटपद श्रवणकर्त्यास कलशरूप अथोरचे ज्ञान करण्याचं ज॑ 
घटपदाचे ठायीं सामथ्ये तीच घटपदामध्ये शक्ति आहे. तसंच पटपद श्रो- 
त्याशीं वररूप अर्थाचे ज्ञान करण्याचें जे साम्थ्ये तीच पटपदाचे ठायीं, 
शक्तिवृत्ति आहे. असंच सर्वे पदांचे ठायीं जाणावें. याविषयीं दृष्टांत सांगर्तो, 
जद्यी वन्हीचे ठायीं संछममवस्तूर्चे दहन करण्याची सामथ्येरूप शक्ति आहे, 
तसेच श्रोत्याच्या कणोशीं संबंध होतांच वस्तूचे ज्ञान करण्याचें जे पदाचे 
ठायीं सामर्थ्ये तीच शक्ति हणतात. सामथ्ये नाम समथेपणाचें आहे. जिला 
समथेता आणि बळ आणि जोरही झणतात. जशी अग्नीच्या ठायीं दाहकतेची 
शक्ति आहे, तशी जलाचे ठायी ओलं करण्याची व तृषा निवृत्त करण्याची 
आदिकरून जी समता आहे तीच शाक्त आहे. या प्रकारकरून सवे पदा- 
थोचे ठायीं आपआपले काये करण्याचे जें सामथ्ये आहे तीच शक्ति आहे, 


तरंग सहावा. २३१५ 


हा वेदाचा सिद्धांत आह. तिचा तूं निश्चय कर. आणि न्यायरीतीची जी शार्क 
तिचा त्याग कर. शिप्य उवाच--- 
॥ मू> ऑ०॥ 
ननु अभिरूपाहन भिन्न | शक्ति कांहीं न दिसे अन्य ॥ आणे 
दाहकतचे जे कारण ॥ ते स्वतः असे पूणे अग्नीमध्ये ॥। ५० ॥ 
एवं पदाच्या ठायी वणावांचून ।। शक्तीचे किमापे. हात नाहीं 
भान ।॥ यास्तव इशच्छा जी पूण ।। तीच शकत माझं मन 
मानीत पं॥५१॥ 
टीका! --ननु हा शब्द संदेहवाचक महि. वन्हीचे ठायीं वनम्हिस्वरू- 
पाहून वगळी गरक्तीची प्रतीति होत नाहीं, आणि तुही बोठिळें की दाहक- 
तेचा हेतु वन्हीचे ठायी जे सामथ्ये तीच वन्हीचे ठायी शक्ति आहे, हें घडत 
नाहीं. कारण कॉ दाहकतेच जे कारण त केवळ वन्हीमध्यंच आहे. अप्रासेद्ध 
सामथ्ये वन्हीचे ठायीं मानून त्याच ठायी हेतु मानण्याचे आणि प्रासिद्ध व- 
न्हीचे ठायी हेतुता तिचा त्याग करण्याच कांही प्रयोजन नाही. जशी दृष्टां- 
ताचे ठायी गक्ति संभवत नाहीं या प्रकारंकरून पदाचे ठायींही वर्णसमुदाय 
पदस्वरूपाहून वगळी शक्ति भासत नाही, आणि तिचं प्रयोजनही नाही. या 
हेतुम्तव इश्वरच्छारूप जी न्यायरीतीकरून शक्ति तीच माझ्या बुद्धीस मा- 
नृते. ।) श्रीयुरुरुवाच ॥ 
॥ म, आ. ।॥। 
जेव्हां अग्नीचा प्रतिबेध होत ॥ तेव्हां दाहकता न होत भ- 
तीत ॥ आणि उत्तजकाचं होतां सक्षिभरव ॥ दाहकत्व उप- 
जत अर्प्नीचे ठार्यी ।!५२॥ जर वन्हीच दाहकतेचा हेतु होत 
तर दाहकता व्हावी रतत ।। वबन्हि असतां उत्पात नाश होत ।। 
ती शक्ति निश्चित जाण तूं ॥ ५२ ॥ 
टीकाः---दैे शिप्य अभ्नीचा प्रतिबंध झाला असतां अर्मापासून दाह होत 
नाहीं आणि तो प्रतिबंध असतांही उत्तेजक मणि समीप धरतांक्षणींच 


२२६ विचारसागर, 


अभिसंगयुक्त पदार्थाचे दहन होते. जर शक्तीवांचून केवल दाहकतेचा हलु अ- 
सता तर सवेकाल ह्मणजे प्रतिबंधराहेत कालाचेपरी उत्तेजकराहत कालाचे 
ठायी उत्तेजकाबांचून दाह झाला पाहिजे. का(ण की, दाहकतेचा हेतु केवल 
आम्नि त्याकालीं विद्यमान आह, आणि आमच्या मती तर हा दोष नाही. 
कारण की अभीची शक्ति अथवा शक्तीसहित अमि दाहकतेचा हेतु आहे. 
केवल अमि नाहीं. जथ प्रतिबंध आहे, तथ यद्यपि प्रतिबंधेकरून अमीचा 
नाझ अथवा तिरोधान हात नाहीं, तथापि अग्नीच्या शक्तीचा नाश अथवा 
निरोधान होतं. ह्मणून दाहकतचा हेतु जी शक्ति तिचा अभाव होण्यास्तव दाह 
होत नाही. आणि जेव्हां प्रतिबंधासमीप उत्तेजक प्राप्त होतो, तव्हा अभिश- 
क्तीचा नाश अथवा तिरोधान प्रतिबंधेकरून असतांही उत्तेजक माहात्म्यकरून 
पुन: शक्तीचा प्रादुभाग होतो, हणन दाह हातो. एवं प्रतिबंधेकरून नाशवान्‌ 
आणि उत्तेजककरून उत्पन्न होते ती शक्ति -दाहकतचा हेतु आहे. कायवि- 
राधी प्रतिबंध आणि प्रतिबंधकही ह्मणावा, आणि प्रतिबंध होत्साता जो कार्य- 
साधक, ता उत्तजक ह्मणावा. अर्झाचे ठाया प्रतिबंधन आणि उत्तेजक मागि 
मंत्र आषधी आहेत. ज्या मागे मंत्र आपधीच्या सत्निधानंकरून दाह होत 
नाहीं त॑ हणावे प्रतिबंधक आणि ज्या माणि मंत्र ओपधींच्या सात्निधीकरून 
प्रतिबंधक होत्साताही दाह होता, तं ह्मणावं उत्तेजक. 

हृ शिष्य या प्रकारकरून । सवे पदाथाच्या ठायीं शक्ति घे 

जाणून ॥ कांहींच होत नाहीं शक्‍तीवांचून ॥ हा निश्चय पूरण 

जाण तं ॥ ५४ ॥ 

टीका:--हे शिप्य, वान्हवज्जलादि सव पदार्थाचे ठायीं तूं श्ाक्ते जाण. 
शक्तीवांचून कोणत्याही हेतून कांहीं काय होत नाहीं. या प्रकोरकरून शक्तींचे 
प्रयोजन काथेलें. पूवी शिप्याने प्रश्न केला होता कीं, वन्हीहून भिन्न जा 
प्रतीत होत नाहीं, त्याचं समाधान सांगण्याकरतां शक्तीचा अनुभव दाखविता. 

॥ मू. ओ.॥ 

७ आतां यांत शाक्त नाहीं । आणि पुनः शक्ति उपजली पाही:॥ 
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हा शक्तीचा प्रत्यक्ष अनुभव घेई । लोप काणे ठायीही नसे- 
ची । ५५ । अथे स्पष्ट 
सिद्धांत रीतीकरून शक्तीचं स्वरूप आणि शक्तीविषयीं प्रमाण निरूपण के- 


लॅ. आतां अन्यमताच्या शक्तीचं खंडण करतो. 
॥मृ. आ॥ 
जर ईंश्रर इच्छाच शक्ति पूण । तरी पदाच्या जवळी नाहीं जाण ॥ 
हा अन्याय न्यायमंतकरून । म्हणून ही शक्ति जाण मिथ्या पें!५६॥ 
टीकाः--जर इश्वराची इच्छा पदशक्ति म्हणावी तर ती घडत नाहीं. 
कारण की, इंधवराची इच्छा इश्वराचा धम आहे. तो इंथ्रराच ठायी राहतो, 
म्हणून ती इच्छा पदाची शक्ति आहे हे म्हणणं घडत नाही. जर पदाचा 
धर्म शाक्ते असावी तर ती पदाची शक्ति आह्‌ हं बोलगं संभवत, झगून पदा- 
ची सामथ्यरूपच पदाची शक्ति. आहे ह॑बालण संभवते. इंशाची इच्छा 
पदाथाजवळ नाहीं, ती पदाची शक्ति बालगे सभवत नाही. आतां वेय्याकरण 
रीतीनं शक्तीचं लक्षण सांगता. 
॥ मू. आ. ॥ 
योग्यता जी पदाच्या अथाची | तीच पदाच ठायी शक्ति साची! 
ही शक्‍ेट वस्याकरणाची । अस हरिकारिकची मपमाणता ॥ ५७॥ 
टीका: --पदांच ठायी जी अथाची याग्यता म्हणजे अथज्ञानाची हेतुता अथ- 
वा हेतुपणा, ती पदाचे ठायी शक्ति अहि. जश्ली घट पदाचे ठायी कळशरूप अथे 
ज्ञानाची हेतुता रूप योग्यता आहे तीच झाक्ते आह. या प्रकोरकरून वैय्य़ाकर- 
णभूपणग्रंथामध्ये हरिकारिकेच प्रमाण ठिहन शक्ति बोलिली.अथवा वेय्याकरणाचं 
जे भूषण म्हणजे उत्तम वेस्याकरणी ते हरिकारिका म्हणचे छाक पाहून बोलतात . 
॥ गुरुरुवाच ।। 
॥ मू. ओं । 
थिप्या एझ माझ वचन । जी शक्ति मानितवेस्पाकरण। त्याचे 
ठायीं अस प्रबळ दषणांत सांगतो जाण तुजशी ५८ ॥सामथ्य 
पदाचे ठायी आहेवा नाह । असा त॑ विकल्प करून पाही ॥ 


र्‌्श्ट विचारसागर, 


म्हणल कीं सामथ्य पदाचे ठायीं । आहे तरी लोकप्नीसद्ध भ- 
क्ति सिद्ध ॥ ५९ ॥ जर म्हणल सामथ्य नाहीं । वरी असमथं 
पदाचे ठायीं ॥ योग्यताच सिद्ध होत नाहींत्याचा विचार पाही 
सांगता । ६० पद आह असमथे निश्चित । आणि त्यास अधे- 
योग्यता ह्मणत ।। हा प्रत्यक्ष विरोध दिसत । हे दूपण निश्चित 
जाण पें1॥६१॥ याप्रकारे शक्तीविषयीं दूषण | विरोधख्प कलें 
कथन! आणीक पाहिजे तरी ग्रंथद्पण| शोधन करून पाहावा ॥६२॥ 
टौकाः--हे शिप्य अथज्ञानाची हेतुतारूप योग्यता शक्ति मानतो 
त्यास तूं हा. विकल्प करून पूस कीं, तुमच्या मतांत पदाचे 
ठायी सामर्थ आहे अथबा नाही? प्रथमपक्ष अंगीकारील तर बलेकरून आम- 
च्याच मताची शक्त सिद्ध होते. त सांगतो, जर वेख्याकरणी ह्मणेल कीं, 
पदाचे ठायी सामथ्ये आहे तर लोकप्रसिद्ध .जी सामथ्थेरूप शक्ति ताच 
पदाचे ठायीं मानावी, परंतु पदाचे ठायीं अथज्ञानननकतारूप मोग्यता त 
शक्ति न मानावी. याचा अभिप्राय हा आहे की जे पदाचे ठायीं सामथ्य 
अंगीकार करता त्या सामथ्याहन भिन्न शक्तीच स्वरूप मानणं योग्य नाही, 
किंतु सामश्यरूपच शक्ति आह असं मानण योग्य आहे, कारण कीं सामथ्य, 
बल, जोर व शाक्ते हीं नामे एका वस्तूची लोकांमध्ये प्रसिद्ध आहेत. जोर- 
हीनास लोक हक्षणतात की, हा सामथ्यहीन बलहीन शक्तिहीन आह, आणि 
भार्जेत बीजास ह्मणतात की, याचे ठायीं अंकुरोत्पत्तीचे सामश्य नाहीं. बळ 
शक्ति जोर नाहीं. या प्रकारंकरून सामर्थ्य आणि शक्तीची एकता लोकांमध्ये 
प्रसिद्ध अहे, आणि बन्हीचे ठायीही सामथ्यरूपच शक्ति निणींत आहे, 
हझणून पदाचे ठायी सामथ्यॅरूप शक्ति मानणे योग्य आहे; आणि पदाःचे 
ठायीं सामथ्ये न मानून त्याहून भिन्न योग्यतेस शक्ति मानण्यास लोकम्रसिद्ध 
विरोधावांचून अन्य फल नाही. आणि असं ह्मणेळ कीं, सामथ्यांसच आह्मी 
योग्यता हणता, तरी आमचेच मत सिद्ध होते. आणि असे ह्मणेल की? 
आम्ही जर सामशथ्ये अंगीकार करूं तर सामश्अरूप शक्तिपदाच ठायीं संभ" 
वेर, परंतु सामर्थ्याचा अंगीकार करीत नाहीं, म्हणून अथज्ञानजनकतारूप 
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योग्यताच पदाचे ठायीं शाक्त आहे. तर त्यास असं पुसावे कीं, सामथ्याचा 
अभाव केवल पदाचे ठार्यांच अंगीकार कारेतां, अथव पदांचे अर्थ वन्ह्ययादि 
त्यांचे ठायीं अंगीकार करतां? जर अंतीचा पक्ष म्हणल तर वन्ह्यादि पदार्थाचे ठायी 
सामथ्यरूप शक्तीच प्रतिपादनामध्ये बोलिली आहे जी युक्ति तेणेकरून 
खंडित आहे, आणि प्रथमपक्ष म्हणेल तर त्याविषयी अंत्यपक्षउक्त दोष 
यद्यपि नाही, कारण की जर वन्ह्यादे सव पदाथीचे ठायीं सामथ्येरूप शक्ति 
न मानील तर प्रतिबंधककरून. दाहकतचा अभाव घडत नाही. हा अंत्यपक्षाचे 
ठायी दोप आहे, तो दोष प्रथमपक्षाच ठायीं नाहीं, कारण कीं, वन्ह्यादिक सवे 
पदाथाचे ठायी तर सामथ्यरूप शक्ति आह, याम्तव प्रतिबंधकंकरून दाहक- 
तेचा अभाव संभवत नाही. परंतु पदाचे ठाबी अथज्ञानननकतारूप योग्यत- 
हन भिंन्ञ सामरश्यरूप शक्ति नाही, कितु पदाचे ठायी अथाची योग्यताच 
शाक्त आहे. हा प्रथम पश्च आ? त्याविषयी प्रतिवंधककरून दाहकतेचा असं- 
भवरूप दाय तर नांही. तथागि. पदाचे ठायीही वम्हीच्या परी सामर्थ्याचा 
अंगीकार अवड्थ कळा पाहिज हं प्रनिपादन करता. पदाचे ठायीं साम्य 
अंगीकारीत नाहीं, तर ज असमथं पद तं यांग्य म्हणजे अथेज्ञानास जनक 
आहे हं असंगत आहि. कारण की पद अगमथ आणि अथज्ञानाचे जनक हे 
नपुंसकांचं अमाघ वीय अह, या वाक्याचे परी बालतांच सविराोध आहे, 
म्हणजे विरोधसदित आह. सामथ्यॅसहिताच नाम समर्थ आणि सामधथ्येरहि 
ताच नाम असमथ आहे. असमर्थकरून कांहीं काथ होत नाहीं. हँ ळोकां- 
मध्ये प्रसिद्ध आह, म्हणन असमथ पदकरून अथाचे ज्ञानरूप काय घडत 
नाहीं, म्हणून पदाचे ठायीं सामथ्यं मानण योग्य आहे, जर सामथ्ये पदाचे 
ठायीं अंगीकारिळ तर शाक्तिही पदाचे ठायी सामथ्यॅरूपच मानणे योग्य 
आहे. या प्रकारंकरून अथज्ञानाची जनकतारूप योग्यता पदाचे ठायीं शक्ति 
नाहीं, किंतु सामश्यरूपच शाक्ते आह. जर वेय्याकरणमताविषयी आणीक 
दूषण पाहणें असेल तर्‌ शक्तिनिरूपणरूपदपणनामं ग्रंथ पहावा तीं दूषणे 
दपणउक्त कठीण आहेत, म्हणून लिहिलीं नाहींत. 
अथ भट्टमर्त शक्ति निरूपणं| 
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पदाचा अथौशीं संबंध ॥ तीच शक्ति तादात्म्यरूप भ्रासिद्ध । 
त्यासच भड्टानुसार विशद ॥ भेदाभेद बोलत सत्य पें॥ ६३ ॥ 


टीका:--पदाचा अथोशीं जो ताढात्म्यसंबंध त्यास भट्म्त शक्ति म्हण- 
तात, आणि त्या ताढात्म्यास भेदाभेदरूप म्हणतात. त्यांचा हा अभिप्राय 
आहे कीं, अभिपदाचा अंगार अथाहन अत्येत भेद नाहीं, जर अत्यंत भेढ 
असता तर अत्यंत भिन्न जलादि त्यांची अभमिपदेकरून प्रतीति घडत नाहीं. 
तशी अभिपदेकरून अंगाररूप अथाची प्रतीति होणार नाहीं. म्हणून पर्दे- 
करून अत्यंत भिन्न अथाची प्रतीति होत नाहीं. जसा पदाचा" आपल्या 
अथोशी अत्यंत भेद नाहीं, तसाच अत्यंत अभेदही . नाहीं. 
जर अत्यंत अभेद वाच्यवाचकाचा असता तर जसा अग्नी- 
पदाचा वाच्य अंगार तेर्णकरून मुखाचा दाह होतो तसा अंगारवाचक 
अभि पदाच्या उच्चारणंकरून मुखाचा दाह झाला पाहिजे, आणि पद उच्चारणे 
करून दाह होत नाहीं ह्मणून अत्यंत अभेदही नाही, किंतु अभिपदाचा अं 
गाररूप अर्थाशीं भेदसहित अभेद आहे. भेद आहे हणून दाह होत नाही. 
अभेद आहे झणून अभिपदंकरून जलादिकांचेपरी अंगार प्रतीतीचा असंभ' 
वही नाहीं, जसा अभिपदाचा अंगाररूप अथोशीं भेदसहित अभेद आह, 
तसा उदक व दक व जल जीवन या पदांचा पाणीरूप अथादश्यी भदसहित 
अभेद आहे. जर अत्यंत भेद असता तर उदकाहून अत्यंत भिन्न अम्न्यादि 
त्यांची उदकपर्देकरून जशी प्रतीति होत नाही, तशी जलादि अ- 
थोचीही उदकादि पदेकरून प्रतीति होणार नाहीं, झणन अत्यंत भद नाहीं, 
आणि अत्यंत अभदही नाही. जर अत्यंत अभेद असता तर जशी 
पाण्यान मुखामध्ये शीतलता होते, तशी उदकादिपद॒ उच्चारणक- 
रूनही मुखाचे ठायी शीतलता झाली पाहिज, आणि पंदेकरून 
शीतलता होत नाहीं, हणुन अत्यंत अभेद नाहीं. किंतु भेद- 
सहित अभेद होण्यास्तव दोन्ही दोष नाहींत. या म्रकारंकरून सवेत्रही 
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आपआपल्या वार्च्येकरून वाचक पदाशीं भेदसहित अभेद आहे, त्या भेद- 
सहित अभेदासच भड्टानुसारी तादात्म्य संबंध झणतात, आणि भेदाभेद झण- 
तात. तो भेदाभेदरूप तादात्म्य संबंधच सवे पदांचे ठायीं आपआपल्या अ्था- 
ची शक्ति आहे. तादात्म्य संबंधाहून वेगळी सामथ्यरूपशक्ति नाही. भेदा- 
भेढाविषयीं युक्ति सांगेतली. आतां प्रमाण सांगता. 
॥ मू. आ. ॥ 

॥ आ हं अक्षर त्रह्म प्रसिद्ध । असा वेद बोलत अभेद ॥ 
॥ आणि वबाणीमध्ये आहे पद । अथे बाहेर हा भेद मगट असे ॥ ६१४ 

टीका:---मांडूक्यादि वेदवाक्‍्यांमध्य आ. अक्षर ब्रह्म बोलिलें आहे. तेथे 
व्याकरणरीतीकरून प्रकाशरूप सर्वीर्चे रक्षण कत्ता आ अक्षराचा अर्थ असें 
त्रह्ष आहे, यास्तव आं अक्षर ज्रह्माच वाचक आणि त्रह्म वाच्य आहे. जर 
वाच्यवाचकाचा आपआपणांम*््ये अत्यंत भेद असता तर वाचक आकाराचा 
आणि वाच्य त्रझाचा मांडूक्यादि अभेद न कथिते, आणि आ. अक्षर त्रक्ष 
आहे, असा अभेद कथिला आहे हणून वाच्यवाचकाच्य़ा अभेदाविषयीं वेद- 
वचन प्रमाण आहे. आणि संब लोकांच्या प्रतीतीकरून वाच्यवाचकाचा भेद 
सिद्ध आहे. कारण की, अग्म्यादि पर्दे वाणीचे ठायीं आहेत आणि अंगारादि 
अर्थ वाणीहन बाहेर आहत. तसं आ अक्षर वाणीचे ठायी आणि त्याचा अथ 
वाणीहून बाहेर झणजे आपल्या महिम्यामध्ये आहे. यद्यपि जक्ष व्यायक आहे 
हणून वाणीचे ठायीं ब्रह्माचा अभाव नाहीं, तथापि अक्षामध्ये वाणी आहे परंतु 
वाणीमध्ये ब्रह्म नाही. या प्रकारकरून सव लोकांना पद वाणीमध्ये आणि 
अथ वाणीहून बाहेर प्रतीत होता, हणून पदाचा आणि अर्थाचा भेद लोकां- 
मर्ध्ये प्रसिद्ध आहे, या प्रकारकरून वाच्यवाचकाच्या भेदाविषयीं सवे 
लोकांचा अनुभव प्रमाण आणि अभेदाविषयीं वेदवचन प्रमाण आहे, हणून 
पदाचा अथोशीं भदाभेदरूप तादात्म्यसंबंध प्रमाणसिद्ध आहे. प्रसंगकरून 
अन्यस्थानींही भदाभेदरूप तादात्म्य संबंध दाखविता. 

॥ मू, ऑ. | 
गुण गुणी आणि जाति व्यक्ति ॥ क्रिया आणि क्रियेचा कत्ता 
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निश्चिति ॥ ही तादात्म्य संबेध रीति ॥ कार्य कारण चित्तीं 

जाण तसंच ॥ ६५॥ 

टीका:--रूप, रस, गंधादिक गुण हणतात. त्यांचा आश्रय गुणी झ- 
णतात. जशी रूपादिकाचा आश्रय भांमि गुणी आहे. अनेक ठायीं एक 
धर्म राहातो ती जाती ह्मणावी. जर्स सव ब्राह्मण शरीरांमध्ये एक 
त्राह्षणत्व आणि सवे जीवांमर्ध्ये एक जीवत्ब, सव घटांमध्ये एक घरल्ब 
आहे, ज्याला लोकांमध्ये ब्राह्मणयणा, जॉवपणा, घटपणा ह्मणतात. तीच त्रा- 
ह्णादिक शरीरांमध्ये त्राह्मणत्वादि जाति. ह्मणावी, जातीचा आश्रय 
ब्राह्षणादि ती व्यक्ति झणावी, आणि गमनागमनादिे क्रिया ह्मणावी 
आणि तत्किसावान्‌ क्रियेचा आश्रय ह्णावा. इतक्या पदाथीचा तादात्म्य संबंध 
अहि, हें तूं जाण. एवं गुण गुणीचा, क्रिया व क्रिया कत्यांचा, काय कारणा- 
चा. आपआपणांमध्य तादात्म्य संबंध आहे. तादात्म्य नाम भदसहित अभे- 
दाचं आहे. यद्यपि निमित्त कारणाचा आणि कार्यांचा तर भेदाभदरूप तादा- 
त्म्य संबंध नाहीं, किंतु अत्यंत भेदच आहे, तथापि उपादानकारणाचा आणि 
कार्याचा भेदाभेदरूप तादात्म्य संबंध आहे. जसा कुलालादि निमित्त कारणाचा 
घटरूप कायोशीं अत्यंत भेदच आहे, परंतु उपादानकारण मृत्पिडाचा आणि 
घटा'ा: भेदसहित अभेद आहे, जर मृत्पिडाहून घट अत्यंत भिन्न असता तर 
जशी मर्तिडापासून अत्यंत मिन्न तेलाची उत्पत्ति हात नाहीं, तत्नी घटाचीही 
उत्पत्ति न होईल, आणि उपादानकारणाचा कायाहून अत्यंत अभेद असता. 
तरीही मृसिडेंकरून घटाची उत्पत्ति होण नाहीं, कारण कीं आपल्या स्वरूपे- 
करून आपली उत्पात्ते होत नाहीं. ह्मणून उपादानकारणाचा कार्याशी भदस- 
हित अभेद आहे, अभेद आहे, हणून अत्यंत भद पक्षाचा दोष नाहीं, आणि 
भेद आहि, हणून अभेद पक्षाचा दोष नाही.या प्रकारंकरून उपादानकारणाच 
आणि कायाचा भेदाभेद याक्तासेद्ध आहे, आणि प्रतीतीकरूनही उपादान - 
कारणाहून कार्याचा भेदाभेद सिद्ध आहे.हा मृत्पड आहे,हा घट आहे या प्रकारे 
भिन्न प्रतीतीकरून भेद सिद्ध होतो, आणि ॥ईचारंकरून पाहिलं तर घटाचे आंत 
बाहेर मा्तेकहून मत्त कांहीं वस्तु प्रतीत होत नाही;किंतु मरत्तेकाच प्रतीत होते, 
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म्हणून अभेद सिद्ध होतो.या प्रकारकरून उपादानकारणाचा कार्याशी भेदाभेदरूप 
तादात्म्यसंबंध आहे. तसाच गुणगुणीचा भेदभिद जाहे, जर घटरूपाचा धटा- 
शीं अत्यंत भेद असता तर जसा घटाहून पटाचा अत्येत भद आहे. तो पट 
घटा!श्रेत नाहीं. किंतु स्वतंत्र आहे. तसे घटाचं रूपही घटाश्रित न होईल. 
आणि गुणगुणीचा अत्यंत अभेद असता तर घटाच रूप घटाश्रित न होते. का- 
रण कीं, आपला आश्रय आपण होत नाही. ह्मणून गुणगुणीचा भद।भदरूप 
तादात्म्य संबेध आह. य युक्तीकरूनच जाति, व्यक्ति व क्रिया क्रियावान्‌ 
यांचा भेदाभदसबंध जाणावा. आणि खंडण करणे जें मत त्याविषयी बहुत 
युक्ते बोलण्याचे प्रयाजन नाहीं, म्हणून आणीक यूक्ति लिहिल्या नाहींत. 
॥। अथ भद्रमतखंडनमरकारः ।! 
॥ मू. आ. ।॥। 

एका वस्तूचा एकाठायीं । भदाभद विरुद्ध पाही । म्हणून हे मः 

त युक्तिमान सकळही । मानतात पाही अति अशुद्ध ॥ ६६ ॥ 

टीका-- यद्यपि एका घटांच ठायी. आपला अभद आणि 
पराचा भद॒ आहे. तर्थाप ज्याचा अभद आहे, त्यांचा भेद नाहीं, 
आणि ज्याचा मद आहे. त्यांचा अभेद नाही. या अभिप्रायंकरून एक 
बम्तूचा भदाभद आहे, हे विरुद्ध बालळण आहे. या प्र बरं एक वस्तूचा 
झणजे धटाचाच आपल्या ठायीं अभेद आणि पराचं ठायीं भद आहे, परंतु 
"ज्याचे ठायी अभद त्याच ठायीं भद नाही. आणि ज्याच ठायी भेद त्याचे 
ठायी अभद नाहीं. या अभिप्रायंकरून एक वस्तूचा भेदाभेद एकाच्या ठायी 
विरुद्ध आहत. भदाभेद आपसांमध्य विराधी आहेत, एका वस्तृच ठायीं 
ज्याचा भेद असतो त्याचा अभद आणि ज्याचा अभेद्‌ असता त्याचा भेद्‌ 
विरुद्ध आहे, ह्मणून वाच्यवाचक, गुणगुणी, जातिव्याक्ते, क्रियाक्रियावानू, 
उपादानकारणकायारचे भदाभेदरूप तादात्म्य अंगीकारले आहे, तं अशुद्ध 
आहि. आणि पूर्वी वाच्यवाचकाच्या भेदाविषयीं प्रमाण बालिलं का वाणीमध्यं 
वाचक आणि बाहर वाच्य झणून भद आणि श्रतीमध्ये आ अक्षर अहम बोलिलें 
आहे ह्मणून अभेद, त्याचं समाधान सांगतो. 
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॥ मू. आ. || 


प्रणवाश्षराचा आणे ब्रह्माचा |: वेद अभेद बोलिला साचा ॥ 
परी त्यांतील गुप्त रहस्याचा।अभिप्राय सवथा न जाणती ॥६७॥ 


टीका:--प्रणवाक्षराचा आणि ब्रह्माचा वेदामध्ये अभेद बोलिला तो वा- 
चच्यवाचकाच्या अभेदाविषयी नाहीं, किंतु त्यामध्ये अन्य रहस्य हणजे गुप्त 
अभिप्राय आहे, तो. अभिप्राय भडद्टानं जाणला नाहीं. ज्थ आओ अक्षर ब्रह्म बो- 
लिले त्या वाक्‍याचं तात्पयं, आओ अक्षर आगि ब्रह्म याच्या अभेदांविषयीं नाही, 
किंतु आं अक्षराची त्रह्मरूपकरून उपासना करावी या अर्थाविषयीं तात्पये 
आहे. ज्या उपासनेचे विधान केलें त्या उपास्य स्वरूपाचा हा नियम नाहीं 
कीं जदली उपासना विधान केली तसच उपास्याचं स्वरूप व्हावं, किंतु वस्तु- 
स्वरूपाचा पारेत्याग करून अन्य स्वरूपाचीही त्याचे ठायीं उपासना करावी, 
जशी शाळिग्राम आणि नमेदेश्वराची विप्णुरूप शिवरूपकरून उपासना बो- 
लिली. तेथं शंखचक्रादिसहित चतुभुज मार्त शालिम्रामाची नाही, आणि 
गंगाभूषित जटाजूटडमरूचमेकपालसहित मूत नमेदेश्वराची नाहो, किंतु दोन्ही 
शिलारूप आहेत आणि शाख्ज्ञेने त्या झथिलारूपाची दृष्टि त्यागून दोघांचे 
ठायीं करमंकरून विप्णुरूप आणि शिवरूपार्ची उपासना करितात. हणून उ- 
पास्य स्वरूपाधीन उपासना नाहीं, (केतु विध्यधीन आहे. जसे शास््वचन वि- 
धान करबितं तशी उपासना करावी. जसे छांदाग्य उपनिषदामध्यं पंचासरि, 
विद्या प्रकरणाचे ठायी स्वगे, मघ, भूमि, पुरुष, खरी या पांच पदाथीची अ- 
झीरूपंकरून उपसना बोलिली, आणि श्रद्धा, सोम, वृष्टि, अन्न, वीये या 
पांच पदाथीःची पंचाझीच्या आहुतिरूप उपासना बोलिली. तेथे स्वगोदि 
अभि नाहींत, आणि श्रद्धा साोमादे आहुति नाहींत; तथापि वेदाजञंकरून 
स्वगलोकादि अभिरूप मानून श्रद्धादे आहुतीकरून उपासना करतात. या 
प्रकारंकरून आ अक्षराची ब्रह्मरूपंकरून उपासना बोलिली, तेर्थे ओं. अक्षर 
ब्रह्मरूप नाहीं, तथापि जह्मरूपकरून उपासना संभवते. उपासना वाक्याचे 
ठायी वत्तूच्या अभेदाची अपेक्षा नाहीं, किंतु भित्न बस्तूचीही अभिजन्नररू्प- 
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करून उपासना होते. आणि विचारंकरून पाहिले तर अक्यारचे वाचक जे आ 
अक्षर त्याचा तर आपले वाच्य जे अक्ष त्याशी अभद घडतो, परंतु घटादि 
अन्यपदांचा आपआपल्या जडरूप अर्थाशी अभेद घडत नाहीं; कारण कीं, 
सवे नामरूप ब्रह्माचे ठायी कल्पित आहे. ब्रह्म अधिष्ठान आहे, आ अक्षरही 
ब्रह्माचे नाम आहे. ह्मणून ब्रह्माचे ठायी काल्पत आहे. काल्पित वस्तु अथिष्ठा- 
नाहून भित्न होश नाही, कितु अधिष्ठान म्दरू ग्च होते हणून ओ अक्षर अक्ष 
आहे, आणि घटादिपदांचा जो जडरूप आपला अथ तो अधिष्ठान नाही. किंतु 
वाच्यासाहित घटादिपद ब्रह्माच टायी कल्पित आटे, आणि ब्रह्म त्यांच अधि- 
ष्ठान आहे हणून ब्रह्माणी तर सवांचा अभद घडता. पत्तु घटादिपदाचा 
आपल्या जडरूप वाच्याथाशी अभर काणत्याही प्रकारेंकरून घडत नाही. 
या कारणास्तव भट्रमताच ठायी वाच्यवाचकाचा अभद असंगत आट आणि 
केवल भद जर वाच्यवाचकाचा अगीकार करील तर त्याच्या मताविषयीं 
भद्टान हा दाप बालिला आह की जे घरपदाच वाच्य घटपदाहन अत्यंत 
भिन्न अस्त, तर जशी घटपदाहून अत्यंत भिन्न वस्त्ररूप अथाची प्रताति होत 
नाहीं, तज्ञाच घटपदाळ्णी अत्यत मित्र कलञरूप अथाची प्रनीति न होईल, 
आणि घरपदाशशीा वाच्य मित्न मानून त्याची घटपदाली प्रतींत मानील तर 
जशी बटपदाहून भिन्न कलगरूप अथाची प्रतीति हात. तशी अत्यत भिन्न 
वस्त्राची घटपदेकरून प्रताति झाळी पाहिज. हा दाप जे सामश्य अथवा इ- 
च्छारूप शार्क मानीत नाहीत त्याच्या मताम-ये आह. जा शक्तीचा अंगीकार 
करील त्या मतामध्य नाही. कारण की, घटपदाचा वाच्य कळश त्याचं अ- 
बाच्य वस्त्रादिक त दोन्ही घटपटाहन मित्च आहेत, परंतु घटपदाच ठायी 
कलशरूप अथाचं ज्ञान करण्याची शक्ति आह, आणि अन्य अथाचं ज्ञान 
करण्याची शक्ति नाही, झणून घटपदेकरून कळ्शरूप अथाहून भिन्न अथाची 
प्रतीति होत नाही. या पकारंकरून ज्या पदाच ठायीं ज्या अथाची शक्ति आहे 
त्याच मथाची त्या पदेकरून प्रतीति हात, अन्य अथाची नाही, हणून बा- 
च्यवाचकाच अत्यंत भेदाविषयीं दोष नाही. त्याचा भेदसहित अभेदरूप ता- 
दात्म्यसंबंध घडत नाहीं. कारण कीं भद ब अभद आपआपणांत विरोधी आ- 
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हेत, तसा उपादान कारणाचा कायीशीं भेदसहित अभेद नाहीं केवल भेदच 
आहे, आणि केवल भेदाविषयीं जो दोष बोलिला तो नैय्यायिक आणि शक्ति- 
वाद्याच्या मतामध्ये नाहीं; कारण कीं कारण कायाच्या अत्यंत भेदाविषयीं हा 
दोष आहे, जर मूत्पिडाहन अत्यंत भिन्न जो घट त्याची उत्पत्ति होईल तर 
अत्यंत भिन्न तेळाचीही मूत्पिडापासून उत्पत्ति झाली पाहिजे, आणि जर अ- 
त्यंत भिन्न तेलाची उत्पात्ति होत नाहीं तर अत्यंत भिन्न घटाचाही मृत्पिडापासून 
उत्पत्ति न झाली पाहिजे. हा दोष नैस्यायिकमताचे ठायी नाहीं. कारण कीं, सव 
वस्तूंच्या उत्पत्तीविषयीं नेरय़ायिक प्रागमावास कारण मानितात. जसे घट उ- 
तपत्तीविषयीं दंडचक्रकुलालळ कारण आहेत, तसा घटाचा प्रागभावही घटाचा 
कारण आहे, तसा सवीचा परागभाव सर्वीचे उत्पतीविषयीं कारण आहि. 
तो घटाचा प्रागभाव घटाचा उपादानकारण मृत्मिंड त्याच्या ठायी राहतो, 

अन्य ठायीं नाही. तेलाचा प्रागभाव तिलाच ठायीं राहतो अन्य ठायीं नाहीं. 
तसा सव कायीचा प्रागमाव आपआपल्या उपादानकारणाचे ठायीं राहतो. ज्या 
पदाथीच ठायीं ज्याचा प्रागभाव असतो त्या पढार्थकरून त्याची उत्पात्ते होते. 
अन्याची नाहीं. जसा मृत्पिडाचे ठायीं घटाचा प्रागभाव आहे हाणून मुत्ि- 
डकरून घटाची उत्पात्ते होते तेलाची नाहीं आणि तेलाचा प्रागभाव तिळाचे 
ठायीं राहतो हणून तिळापासून तेलाची उत्पात्ति होते घटाची नाहीं. असा 
सचे कायीचे ठायीं प्रागभाव कारण आहे. ह्मणून कारणकायीचा अत्यंत 
भेद मानल्यास्तव नैय्यायिक मताचे ठायीं दोष नाहो. आणि सामशथ्येरूप 
शक्तिवाद्याच्या मताचे ठायीं हा दोष नाहीं. कारण कीं, मृूत्पिडाचे ठायी 
घटाची सामर्थ्यरूप शाक्ते आहे. तेलाची नाहीं. आगि तिळाचे ठायीं तेलाचे 
सामथ्ये आहे. घटाचे नाहीं. हणून मत्पिडापासून घटाचीच उत्पत्ति होते 
तेलाची नाहीं. तकी तिळापासून तैलाची उत्पत्ति होते घटाची नाही. या 
प्रकारंकरून उपादानकारणाचा आणि कायोचा अत्यंत भेद मानण्याविषयीं 
दोष नाहीं. भेदाभेद असंगत आहे, आणि भेदाविषयी अथवा अभेदाविषयीं 
जे भद्टानीं दोष बोलिले ते दोन्ही पक्षांचे दोष भड्मताचे ठार्याच आहेत. 
कारण कीं भड्टानीं भेदसहित अभेद अंगीकार केला आहे. हणून हा अर्थ 
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सद्ध झाला कीं कारणका्याचा भेद आणि अभेद आहे. भेद आहे क्षणून 
भेदपक्षउक्त दोष होईल आणि अभेद आहे क्षणून अभेदपक्षउक्त दोष 
होईल, जसा चारीचा दोष आणि च्युताचा दोष एकेक करणारास होतो तीं 
दोन्हीही व्यसनं ज्यास असतील त्यास चोरी व यत दोघांचे दोष होतात. तसा 
गुणगुणी आदिकांचा भेदाभेद मानला असतां भेदपक्ष आणि अभेदपक्षाचे दोन्ही 
दोष होतीळ आणि शक्तिवाद्याच्या मतांत केवळ भेद अंगीकार केला असतां 
दोष नाहीं. कारण कीं गुणीचे ठायीं गुण धारण्याची शक्ति आहे अन्याची 
नाही, हणून भदपक्षाविषयीं जो दाप बोलिला होता कीं जसं घटाचे रूपा- 
दिक घटाहून भिन्न आहेत तसे पटादिकही घटाहून मिन्न आहेत. रूपादि- 
कांच्या परी पटादिकही घटाचे ठायी राहिले पाहिजेत अथवा पटादिकांच्या 
परी रूपोदिकही न राटिळ पाहिजेत. ता दोष शक्ति अंगीकार करीत नाहींत 
त्यांच्या मतांत आह झशक्तिवायाच्या मताच ठायी. कवळ भद मानला 
असतां दोष नाही. उलटा भद्रमताच ठायी. भेदाभेद दोन्ही मानिले असतां 
उभय पक्षचंया दृष्टांतकरून उक्त दोष आहेत आणि भेदाभदविरोधी धमाचा 
असंभव दोष आहे. तसा जातिव्यक्तीचा क्रियेचा आजि कत्याचाही केवळ 
भेद आहे तर्थाप व्यक्तीचे ठायीं जाति धरण्याची ञक्ति आह आणि क्रिया- 
वानाच ठायी क्रिया धरण्याची शक्ति आहे अन्य धरण्याची शक्ति नाही. या 
प्रकारकरून उपादान आणि कायाचा आणि गुणगुणी यांचा भेदाभेदरूप ता- 
दवात्म्यसंबंध सम्यक नाहीं. सवाचा आपसांमर्ध्ये भेद मानला असतां भट्टउक्त 
दोषास शक्ति प्रासिते. यर्द्यपे वेदांतासेद्वांताच ठायींही कायकारण गुणगुणी 
जातिव्याक्ते कमकत्ता यांचा अत्यंत भेद नाहीं, किंतु तादात्म्यसंबंध अंगीकार 
केला आहे. तथापि वेदांतमताचे ठायीं भेदामेदरूप तादात्म्य नाही. किंतु भे- 
द आणि अभेदाहून विलक्षण अनिवेचनीय तादात्म्यसंबंध आहे. भेदाहूनं 
विलक्षण आहे, कझणून भेदपक्षाचा ढोष नाहीं, आणि अभेदाहून विलक्षण 
आहे, झणून अभेदपक्षाचा दोष नाहीं. या प्रकारकरून भेदाभेदाहून विलक्षण 
अनिवेचनीय तादात्म्यसंबध आहे, परंतु भेदाभेदरूप तादात्म्यसंबंध असंगत 
आहे, झणून वाच्यवाचकांचा भेदाभेदरूप तादात्म्यसंब्रेधच शक्ति आहे. हा 
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भट्टानुसारीचा पक्ष सम्यक्‌ नाहीं, किंतु पदश्रवणकरूनच अथज्ञान करण्याच ज॑ 
सामरथ्ये पदाचे ठायीं आहे तीच पदाचे ठायीं शक्ति आहे. । इति शक्तिनि- 
रूपण ॥ अथ लक्षणावणनं । लक्षणाज्ञानाविषयीं शक्‍य ज्ञान उपयोगी 
आहे, कारण शक्‍्याचा संबंध हेच लक्षणच स्वरूप ह्मणतात, हणून शक्‍य 
जाणल्यावांचून शक्‍यसंबेधरूप लक्षणेचं ज्ञान होत नाही, ह्मणून शक्‍्याचं 
लक्षण सांगता. 
॥ मू. आ. ॥ 
पदाचे ठायीं ज्या अथाची शक्ति होत | त्या पदाचा तो जाण 
शक्‍याथे ॥ आणि शक्‍्याथोशीच वाच्याथ ह्मणतात ।! वाचक 
पद निश्चिव जाण तूं ॥ ६८ || 
टोकाः---ज्या पढाच ठायी ज्या अथाची ठाक्ति आह. त्या पदाचा ता 
शक्‍साथ ह्मणावा, आणि शकक्‍यार्थासच वाच्यांथ्र ह्णाबा, जशी अमिपदाच 
ठायी अंगाररूप अथाची शक्ति आह, ह्मणून अशिपद,चा अंगार शक्‍्याथ 
आणि वाच्याथ ह्मणतात. आणि वाच्य अथारचं बोधक ज पद ते वाचक ह्मणतात. 
] अथ सामान्यविशप लक्षणाभेदवणन ।। 
॥ उ. आ. ॥ 
शक्‍याथांचा जो संबंध पूण ॥ तेच लक्षणच स्वरूप जाण ।। 


लक्षणकरून होत ज्याचे ज्ञान ॥ त तं लक्ष्य जाण निश्चयशा 

॥। ६९ ॥ जेथे वाच्याथ सर्वे त्यागून ॥ वाच्याथांचा संबंध 
होत जाण । तेथें होत लक्षणा पूण । तिचे नाम जाण ज- 
हाति १॥ ७० ॥ वाच्याथासहित वाच्य संबंर्धाचं ॥ जेथें ज्ञान 
होतसे साचें ॥ तथे जी लक्षणा तियंचे ॥ अभिधान साचें 
अजहति पें ॥ ७१ ॥ वाच्याथांचे ठायीं जाण ॥ एकांश त्याग 
एकांश् ग्रहण । ही भागत्यागलक्षणा पूण) जहदजहलक्षणाही 
हीच हझणावी ॥ ७२ ॥ 

टीका:---शकक्‍्य ह्मणजे वाच्याथे, त्याचा संबध ह्मणजे संयोग, तो झ्- 
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णावा शक्‍य संबंध. हेच लक्षणेचे स्वरूप म्हणावे. या लक्षणिकरून जो अंथ 
अहण करणं तो लक्ष्याथ म्हणावा, कारण पदाच्या वाच्यार्थंकरून जेथें अथे- 
अहण होत नाहीं, किंतु लक्षणंकरून अर्थ अहण होतो, हणून लक्ष्याथ म्ह- 
णांवा. हे लक्षणेचे सामान्यम्वरूप वर्णिले. आतां विशेषस्वरूप वर्णन करतो. 
पदाचा वाच्याथ संगूण त्यागून वाच्य अथाच्या संबंधाची प्रतीति होते ती 
जहत्लक्षणा म्हणावी. यास उदाहरण गंगेमध्ये आराम आह. या स्थानीं गंगा- 
पदाची तीचे ठायी लक्षणा आहे, कारण कीं, गंगापदाचा वाच्याथे देव- 
नदीचा प्रवाह त्यामध्ये ग्रामाच्या स्थितीचा असंभव आहे, हणून सथ वा- 
च्याथे त्यामून तीराचे ठायीं गंगापदाची जहत्लक्षणा मानावी. कारण कीं, 
वाच्याच्या संबंधाचे नाम लक्षणा आहे. या स्थानीं गगापदाचा वान्य जो 
प्रवाह त्याचा तीराशी संयोगसंबेध आहे. ह्मणून गंगापदाचं वाच्य जे तीर, 
त्याशीं संबंध ती लक्षणा ह्णावी आणि सर्वे वाच्याचा त्याग आहे, ह्मणून 
तीच जहतूलक्षणा ह्णावी. आतां अजहतलक्षणा वर्णिता. बाच्यार्थासहित 
वाच्याच्या संबंधीचे, ज्या पढेकरून जान होतं त्या पदाच ठायी अजहत- 
लक्षणा मानावी. यास उदाहरण शोण धावता, येथे शोणपदाची 
रक्‍ताश्वाचे ठायी. अजहतलक्षणा आह. कारण की, शोणनाम रक्‍्त- 
रंगाचे आह, म्हणन शोणपदाचा वाच्य रक्‍तरग आह. त्या कवळ रक्‍त- 
रंगाचे ठायीं धावण्याचा असंभव आहे, म्हणून शोणपदाचा वाच्य जो रक्‍त- 
रंग त्यासाहत अश्वाचे ठायी शोणपदाची अजहत्लक्षणा आहे. गुणगुणीचा 
नॉंदात्य्यसंबंध म्हणतात. आणि रक्‍तता ही रूपाचा भेद होण्यास्तव गुण 
आहे. म्हणून शोणपढाचा वाच्य जो रक्‍तगुण त्याचा गुणी अश्वाशी तादा- 
त्म्यसंबेध ती लक्षणा म्हणावी, आणि वाच्यार्थाचा त्याग नसून अधिक पहण 
आहे, ह्मणून तीच अजहतलक्षणा हाणावी. आतां भागत्यागलक्षणा वर्णितो. 
जेथे पदाच्या वाच्याथांमध्ये एकभाग त्याग आणि एकभाग ग्रहण ती माग- 
त्यागलक्षणा झणावी; त्या भागत्यागासच जहदजहतलक्षणाही झणतात. यास 
उदाहरण तो हा पुरुष आहे. या वाक्याचे ठायीं भागत्यागलक्षणा ती अश 
को अतीतकाल आणि अन्यदेशाचे ठाबीं जो सित, त्यास तो अर्स क्षणतात 
३३-३३ 
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आणि वर्तमानकाळ आणि समीपदेद्याचे ठायीं जो स्थित त्यास हा अस हझ१- 
णतात. ह्मणून अतीतकाळ आणि अन्यदेशसहित, तो शब्दाचा वाच्यार्थ 
आणि वतमानकाल आणि समीपदेद्यसहित हा पदाचा वाच्या आहे. अन्ञा 
पदांच्या वाच्याथकरून वाक्‍याथे असा कॉ, अतीतकाल अन्यदेशसहित तो, 
वर्तमानकाल समीपदेशसाहित हा आहे. असा समुदायवाच्यार्थ संभवत नहीं. 
कारण की, अतीतकाल आणि वतमानकाल विरोधी आहेत. तसाच अन्यदे- 
ह्यांचा आणि सभीप देशाचा विरोध आहे, ह्मणून दोन्ही पदांचे ठायीं देशकाल 
ज्ञो वाच्यभाग त्यास त्यागून पुरुषाचेच ठायीं दोन्ही पदांची भागत्यागलक्षणा 
आहे. तद्ठत तत्त्वमस्यांदे महावाक्याच्या ठायीं लक्षणा दाखविण्याकरतां 
तत्पद आणि त्वपदाचा वाच्याथ वर्णिता. 
॥ मू .ओ. ।॥। 

॥ इंश सवशक्ति विभ सवजञ ।) मायी परेक्षस्वतंत्र जाण । 

आणि ज्याचे ठायी नाहीं मोसबंधन | तोतत्पद जाण वाच्याथ ॥७३॥ 

टीका:---सवेशाक्ति हणजे ज्याच ठायी सव सामथ्ये, सवेज्ञ क्षणजे सव 
वस्तूचा जाणता, विभु ह्मणजे व्यापक, इंग ह्मणजे सर्वाचा प्रेरक, सखतंत्र 
ह्मणजे कमाधीन नाहीं. परोक्ष हणजे जीवास प्रत्यक्ष विषय नाहीं. मायी 
हणजे माया ज्याचे अधीन, आणि बंधमोक्षरहित ज्यास बंध असतो. त्यास 
मोक्ष होतो. इर बंधरहित आहे हणून इंश्वराचे ठायी मोक्षही नाहीं. इतके 
धमेवान्‌ इंशधरथेतन्य तत्पदाचा वाच्यार्थ आहे. आतां त्वंपदाचा वाच्याथे 
निरूपण करता. 

॥ मू. ओ. | 

जे इंश्वराचे धम बोलिले जाण त्याहून सव विपरीतत्बं पूणे ।। 

असती तेथ तं जीवचेतन्य । त्वंपदाचा जाण वाच्यार्थ ॥ ७४॥ 

टीकाः--ज जे इंशाचे धम बोलिले त्याहून विपरीत धर्म ज्याचे ठायी 
असतात तं जीवचेतन्य त्व॑ पदार्च वाच्य जाण, त्याचा भावार्थ की, अल्प- 
शक्ति, अल्पज्ञ, परिच्छिज्ञर, अनीश, कमोधीन, अविद्यामोहित आणि बेधमोक्ष- 
वान्‌, आणि प्रत्यक्ष कारण कीं आपलें स्वरूप कोणासही परोक्ष नाहीं, मत्यक्षच 
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आहे. थद्यापे ईश्वरासही आपलं स्वरूप प्रत्यक्ष आहे, तथापि इंश्वराचे स्वरूप 
जीवास प्रत्यक्ष नाही, ह्मणून परोक्ष झणतात, आणि जौीवस्वरूपास जीव 
ईश्वर दोघेही जाणतात हणून प्रत्यक्ष बोलिले. इतकें धमेवान्‌ जीवचेतन्य त्व 
पदाच! वाच्याथ झणावा. 
॥मू. आओ. । 

॥ हे किप्य महावाक्य़ाचे ठायी ! दोघांचं एकत्व भान होत पाही ॥ 
॥ तें नघडे यास्तव तंही । लक्षणेंकरून घड लक्ष्याथे ॥ ७५ | 

टीकाः--सामवेदांच्या छांदोग्य उपनिषदाचे ठायीं उद्दालक मुनीने आपला 
पुत्र श्वेतकेतू त्यास जगदुत्पत्ति कत्ता इश्वर दाखवून बोलिला. तत्त्वमसि 
त्याचा हा * व'च्या्थ आद. तत्‌ क्ृणजे तो जगताची उत्पाते कृतवान सर्व- 
शक्ति सवज्ञतादि धमेसहित इश्वर त्वं म्हणजे तूं अल्पशक्ति अल्पज्ञतांदि धमे- 
वान्‌ जीव, असि म्हणजे अहिस. एवं तो तूं अहिस. या कथनंकरून इश्वर 
जीवाची एकता वाच्य अर्थेकरून ग्रहण होते. ती एकता संभवत नाहीं, 
कारण की सवशाक्त. आणि अल्पशक्ति, सवज्ञ आणि अल्पज्न, विभु आणि 
परिच्छिन्न, म्वतंत्र आग्रे कमाधीन, परोक्ष आणि प्रत्यक्ष, माया ज्याचे अधीन 
आणि अविद्यामाहित, एक आहित हे बोलणे अभि शीतळ आहि, या वाक्या- 
समान आहे, म्हणून हे शैप्य लक्षणंकरून लक्ष्याथ जाण, वाच्याथांचे ठायी 


विरोध आहे. 
॥ म. आओ. ॥ 


महावाक्याचे ठायीं हे तात ॥ प्रथम दोन्ही नाहीं संभवत ।। 

यास्तव भागत्यागॅकरून लक्ष्याथे ॥ घेतां विरोध होत परि- 

हारपैं ॥ ७६ ।॥। 

टीकाः---हे तात झणजे हे शिप्य महावाक्‍याचे ठायीं प्रथम दोन्ही झ- 
णजे जहत्‌ भजहत्‌ ह्या लक्षणा संभवत नाहींत, हणून महावाक्‍्याचे ठायीं 
भागलत्यागलक्षणेकरून लक्ष्याथ जाणावा. येणकरून विरोधाचा पारिह!र होतो. 
आतां जहत लक्षणेचा असंभव कथित. 
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॥ मू. ओ. ॥ 
झेय साक्षी आणि जह्मचेतन्य ॥ तीं वाच्याथीं आहेत लीन ॥ 
जहतलक्षणा करितां मान्य ॥ ज्ञेय कोणी नवीन होईल पें1७७॥ 
टीका--संपूण वेदांतारचे ज्ञय साक्षीचेतन्य आणि ब्रह्मचैतन्य आहे. ते 
साक्षिचेतन्य आणि त्रह्मचैतन्य त्वंपद आणि तत्पद वाच्याचे ठायीं लीन हणजे 
प्रविष्ट आहे. आणि जहतलक्षणा जेथ होते तेथे संपूर्ण वाच्याचा त्याग 
करून वाच्यसंबथी अन्य ज्ञेय होतं, ह्मणून महावाक्‍्याचे ठायीं जर जहतलक्षणा 
मानिली तर वाच्यांतर्गत जे चैतन्य त्याचा त्याग करून त्याहून अन्य ज्ञेय 
मानावे लांगेळ, आणि नेतन्याहून भिन्न सवे असत्‌ जड दुःखस्बरूप आहे. 
त्यास जाणल्याने पुरुषार्थेसिद्धि होत नाहीं, हणून महावाक्याचे ठायीं जह- 
तूलक्षणा संभवत नाहीं. आतां अजहत्लक्षणेचा असंभव दाखवितो. 
॥ मू. ऑ. ॥ 
जेथे सव वाच्यार्थ राहात । तेथे अजहतलक्षणा होत ॥ वा- 
च्याथांचा आहे सविरोध । हणून अजहतलक्षणा त्यागावी ७८ 
टीका---हे शिप्य जेर्थे अजहतलक्षणा होते तेथं सव वाच्याथे राहतो, 
आणि वाच्याहून अधिकाच अहण हाते. महावाक्याच ठायी अजहतलक्षणा 
अंगीकारावी तर वाच्यार्थ सवे राहील. आणि महावाक्याचे ठायीं बाच्याथ 
सनिरोध हणजे विरोधसाहत आहे. विरोध निवृत्त करण्याकरतां लक्षणेचा 
अंगीकार केला, तो अजहतलक्षणा मानिळी असतां महावाक्याचे ठायीं विरोध 
निवृत्त होत नाहीं. हणून अजहत्‌लक्षणा महावाक्याचे ठायीं त्यागावी. आतां 
भागत्याग लक्षणा प्रकार सांगता. 
॥ मू. ओ. | 
विरोधी धमे सवे त्यागून ॥ शुद्ध असंग एकरस चैतन्य ॥ भा- 
गत्याग लक्षणंकरून ॥ जाणावे पूणे शिष्यवर्या ॥ ७९ ॥ 
टीका--हे शिष्यवये तत्पदाचा वाच्य इश्वर आणि त्वंपदाचा वाच्य जीव 
त्यांचे अपसांमध्ये विरोधी धर्मे आहेत, ते सवे त्यागून थुद्ध असंग चैतन्य 
लक्षर्णकरून जाण. ही भागत्याग लक्षणा झणादी. या स्थानीं हा सिद्धांत 
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आहे कीं इं्वरजीवांचे स्वळूप अनेक प्रकारे अद्वेतमंथाचे ठायी बोलेल आहे. 
बिवरणम्रंभामध्ये अज्ञानामध्ये प्रतिर्बिब जीव आणि बिंब इश्वर बोलिला, आणि 
विद्यारण्यमताचे ठायीं आुद्ध सत्वगुणसहित मायेचे ठायी आभास इंश्वर 
आणि मलिन सत्वगुणसाहेत अंत:ःकरणोपादानकारण अविद्यां्चाचे ठायीं आमास 
जीव बोलिला. यद्यपि पंचदशीमध्ये विद्यारणस्वामीने अंतःकरणाचे ठायीं आभास 
जीव बोलिला तथापि अंतःकरणाभासास जीव मानावा तर सुपुप्तीचे ठायी अंतःकर- 
ण राहात नाहीं. झणून जीवाचाही अभाव झाला पाहिजे, आणि प्रारूप जीव 
सुपुप्तीचे ठायीं राहतो, हणून विद्यारण्यस्वामीचा हा अभिप्राय आहे कीं, 
अंतःकरणरूप परिणामास पावता जो अविद्यांश, त्याचे ठायीं आभास जीब 
आहे. तो अविद्यांश सुषुस्तीमध्यह्ी राहतो. झणून प्राज्ञाचा अभाव नाही, 
आणि केवळ आभासच जीव इश्वर नाहींत, किंतु मायेचे अधिष्ठान चैतन्य 
आणि मायेसहित आभास ईश्वर आहे. आणि अविद्या अंशाचे अधिष्ठान वै- 
तन्य आणि अविद्यांशासहित आभास जीव आहे. इंधरोपाधीचे ठायीं शुद्ध 
सत्वगुण आहे, हणून ईश्वराचे ठायी सरवेशाक्त सवज्ञतादि धम आहेत, आणि 
जीबोपाधीचे ठायीं मलिन सत्वगुण आहे, हणून जीवाचे ठायीं अल्पश्चक्ति 
अल्पज्ञतादि धम आहेत. त्यास आभासवाद झणतात आणि विवरणमताचे 
ठायी यद्यपि जाव इश्वर दोघांची उपाधि एकच अज्ञान आहे, हणून दोघेही 
अल्पज्ञ झाले पाहिजेत, तथापे ज्या उपाधीमध्ये प्रतिर्बिब असते तिचा हा 
स्वभाव असतो का, प्रतिबिंबाचे ठायीं आपले दोष दाखविते, आणि बिंबाचे 
ठायी नाहीं. जसें दर्पणरूप उपाधीचे ठायीं म्रीवास्थित मुखांचं प्रतिबिंब होते. 
तेथे दर्पणरूप उपार्धांचे शाम पीत लघुतादि अनक दोष प्रतिबिंबाचे ठायी 
भान होतात, आणि म्रीवास्ित जं मुरूय बिंब त्याचे ठायी भान होत नाहींत. 
त्स दर्पणस्थानीं जे अज्ञान त्यामध्ये प्रतिबिबरूप जीव त्याचे ठायी अज्ञान- 
कत अल्पज्ञतादि दोष आहेत आणि बिंबरूप ईश्वराचे ठायीं नाहींत. हणूनच 
इंश्वराचे ठायीं सवेज्ञातादि आहेत आणि जीवाचे ठायीं अल्पज्ञतादि आहेत. 
आभास आणि म्रतिबिबाचा इतका भेद आहे की, आभासपक्षाचे ठायी आ. 
भरख् मिथ्या आहे मतिर्बिबबादाचे ठायीं प्रतिर्बिब मिथ्या नाही. किंतु सत्य 
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आहे. कारण कीं प्रतिर्बबवाद्याचा हा सिद्धांत आहे. कीं, दर्षेणाचे ठांबी जे 
मुखाचे प्रतिर्बिब आहे. ती मुखाची छाया नाहीं, कारण कीं छायेचा हा 
स्वभाव आहे जिकडे पुरुषाचं मुख आणि ए्रष्ठ असते तिकडेच छायेचें मुख 
आणि ए्रष्ठ होते. आणि दर्पणप्रतिबिंबाचे मुख प्रष्ट बिंबाहून विपरीत होर्ते, 
झणून दर्पणाचे ठायीं छायारूप प्रतिबिंब नाहीं. किंतु, दर्पयास विषय कर- 
ण्याकरतां नेत्रद्धारा निघाली जी अंतःकरणवृत्ते ती दर्पेणास विषय करून 
तत्कालच दर्पणापासून निवृत्त होऊन भ्रीवास्थित मुखास विषय करते, जसं 
अमणवेगेंकरून आलाताचंच चक्रभान होते आणि ते सत्यत्वेकरून चक्र 
नाहीं. त्स दर्पण आणि मुखाशी विषय करण्यामध्यं वृत्तीच्या व्गृकरून दर्पे- 
णाचे ठायीं मुखाचे गान होते परंतु मख ग्रीवेच्या ठायींच स्थित आहे. दर्पे- 
णाच्या ठायीं नाही. आणि छायाही नाहीं. कारण कीं वृत्ताच्या वेगॅकरून 
द्पणाचे ठायीं जी मखाची प्रतीति तेच प्रतिबिंब म्हणार्वे. या प्रकारेंकरून 
दपेणरूप उपाधिसंबंधार्ने ग्रीवास्थित मुखार्चेच बिंबरूप आणि प्रतिबिंबरूप 
भान होतें. आणि विचारंकरून बिंबप्रतिर्मियभान नाहीच. तसं अज्ञानरूप 
उपाधिसंबधकरून असंगचेतन्याचे ठायीं बिंबस्थानी इ्वरभाव आणि प्रतिर्बि- 
बस्थानीं जीवभाव प्रतीत होतो. आणि विचारदृष्टीकरून इंश्वरता व जीवता 
नाहींच. अज्ञानंकरून जी चेतन्याचे ठायीं जीवभावाची प्रतीति तंच अज्ञा- 
नाचे ठायीं प्रतिबिंब झणतात. झणून बिंबपणा आणि प्रतिबिंबपणा मिथ्या 
आहे आणि स्वरूपेकरून बिंब व प्रतिबिंब उभय सत्य आहेत. कारण की 
बिंबप्रतिर्बिबाचे स्वरूपाविषयी दृष्टांताीं मुख आहे, आणि द्राष्टांती चेतन्य 
आहे. ते मुख आणि चेतन्य सत्य आहे. या प्रकारंकरून प्रतिबिंब स्वर्रूपे- 
करून सत्य होण्यास्तव सत्य झणतात. आणि आभासाचे स्वरूप छायावान्‌ 
आहे झणून मिथ्या आहे. हा आभासवादाचा आणि प्रतिबिंबवादाचा भेद 
आहे. आणि कित्येक अंथांमध्ये झुद्ध सत्वगुणसहित मायाविशिष्ट चेतन्य 
इेश्वंर हणतात. आणि मलिन सत्वगुणसाहित अंतःकरणाचे उपादान अविद्ये- 
चा अंश विशिष्ट चैतन्य जीव झणतात. यास अवच्छेद वाद हणतात. स- 
चेही वेदांताची प्रक्रिया अद्वैत आत्मा जाणण्याकरतां आहे. हणून ज्या पाकि- 
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करून जिज्ञासूला बोध होईल तीच सम्यक्‌ आहे. तथापि वाक्‍्यवृत्ति आणि 
उपदेशसाहसीचे ठायी भाप्यकाराने आभासवादच लिहिला आहे. झणून आ- 
भासवादच मुरूय आहि. त्याच प्रकारंकरून माया आणि मायेचे ठायीं आ- 
भास, आणि मायेचं अधिष्ठान चेतन्य तो सवेशक्ति सवेज्ञतादि धमेसहित 
इश्वर आहे. तोच तत्पदाचा वाच्य आहे. आणि व्यष्टि अविदेचे ठायी आ- 
भस आणि त्याचं अधिष्ठान चैतन्य अल्पश्क्ति अल्पज्ञतादि ध्मेसहित जीव 
आहे, तो त्वंपदाचा वाच्य आहे. त्या दोघांची तत्त्वमसि या वाक्याने एकता 
बोधन केली आहे ती घडत नाहीं. ह्मणून आभाससहित माया, आणि माया- 
कृत सवेशक्ति सवेज्ञतादि धम इतका वाच्य भाग त्यागून चेतन्यभागाचे 
ठायीं तत्पदींची भागत्यागलक्षणा, तशी आभाससहित अविद्या अंद्य आणि 
अविद्याकृत अल्पशक्ति अल्पज्ञतारिक धम त्वंपदाचा वाच्यभाग त्यागून 
चेतन्यभागाचे ठायीं त्वेपदाची भागत्याग लक्षणा, या प्रकारे भागत्याग लक्ष- 
णंकरून ईश्वर आणि जीवाच्या स्वरूपाचे ठायीं लक्ष्य जो चेतन्यभाग त्याची 
एकता तत्त्वमसि महावाक्य बोधन कारेत. तसं हा आत्मा ब्रह्म या महावाक्या- 
च्या ठायीं आत्मपदाचा जीव वाच्य आहे, आणि ब्रह्मपदाचा हश वाच्य 
आहे. जक्षपदाच शुद्ध वाच्य नाही, इंध्ररच वाच्य आहे. हं चतुर्थ तरंगा- 
मध्य प्रतिपादन केले आहि. पूर्वीच्या परी दोन पदांच्या ठायीं लक्षणा करून 
लक्ष्याथे परोक्ष नाही हा अथ दर्दित करण्याकरतां हा असं पद आहि. ते अस 
कीं, हा अपरोक्ष आतमा त्रक्म आहे. हा वाक्‍याथे जाणावा, आणि भी अह 
आहे, या महावाक्याचे ठायी मीपदाचा जीव वाच्य आहे, आणि जह्मव- 
दाचा ईश वाच्य आहे. दोन्ही पदांची चेतन्यभागाचे ठायी लक्षणा करून मी 
ब्रह्म आहे हा वाक्याथ आहे. प्रज्ञानआनेदजक्म, या महावाक्‍्याचे ठायीं प्रज्ञा- 
नपदाचा जीव वाच्य आहे. जझ्मपदाचा इश्च वाच्य आहे. पूर्वीच्या परी लक्ष- 
णेकरून लक्ष्य जो अ्रश्मात्मा ता आनंदगुणवान्‌ नाडी. किंतु आनंदरूप आहे. 
या अथीस जाणविण्याकरतां आनंदपद आहे. आत्म्याशी अभिन्न ब्रह्म आनं- 
दरूप आहे हा वाक्याचा अर्थ आहे. जशी महावाक्‍्याचे ठायी मागत्याग- 
लक्षणा आहे, तद्वत्‌ अन्य वाक्याचे ठायीं सत्य ज्ञान आनद पर्देही शुद्ध ज- 
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ह्यार्चे भागत्याग लक्षणेकरूनच बोधन करतात, शक्तीकरून नाहीं. कारण की 
झुद्ध अद्य कोणत्या पदाचं वाच्य नाहीं हा सिद्धांत आहे. म्हणून सव पटे 
विश्चिष्टाचीं वाचक आहेत, आणि शुद्ध केवळ आह. मायेची अपेक्षिक सत्यता 
आणि चेतन्याची निरपेक्षिक सत्वता मिळाली असतां सत्‌ पदाचे वाच्य 
आहि. निरपेक्षिक सत्य लक्ष्य आहे, बुद्धिवृत्तिरूप न आणि स्वयंप्रकाश ज्ञान 
दोन्ही मिळाली असतां ज्ञानपदाचं वाच्य आणि स्वयंप्रकाश भाग लक्ष्य आह. 
विषयसंबंधजन्य सुखाकार सात्विक अंतःकरणाची वृत्ति आणि परम प्रेमास्पद 
स्वरूपसुख दोन्ही मिळालीं असतां आनंदपदारचे वाच्य आणि वृत्तिभाग त्या- 
गून स्वरूपभाग लक्ष्य आहे. या प्रकारेंकरून सवे पदांची शाद्धाच ठायीं ल- 
क्षणा संक्षप्यारीरकामध्ये प्रतिपादन केली आहे. बोलिला जो अर्थ *तोच पुनः 
कथन कारेतो. 
॥ मू. ऑ. | 
गंगेमध्ये ग्राम जाण ॥ या स्थानीं जहतलक्षणा होत पूण ॥ 
आणि जेथें धांवत आहे शोण ॥ अजहत लक्षणा जाणत्या 
ठायी ॥८०]॥ सोये या वाक्याचे ठायां ॥ भाग त्याग लक्षणा 
होत पाही ॥ जहदजहत्‌ झणती सवेही ॥ हे दुसरें नाम तु- 
वांही जाणावें ॥८१॥| तत्त्वमस्यादे महावाक्याच ठायीं जाण| 
जहत्‌ अजहत्‌ दोन्ही त्याग्रून ॥ भागत्याग लक्षणा होत पणे 
हें वमे संपर्ण दार्वले तुज ॥ ८२ ॥ न्रह्म काणत्याही पदाचे 
वाच्य नाहीं ॥ असं बोलत वेद पाही ।॥ यास्तव सवे पदांचे 
ठार्यी ॥ हाच प्रकार तुवांही जाणावा ।। ८२ ।॥ मा्यच ठायीं 
अपेक्षिक सत्‌ ॥ चतन्याचे ठायी निरपक्ष सत्‌ ॥ एक होतां 
सत्‌ पदाचे वाच्य होत ॥ त्यांत निरपक्ष सत्‌ लक्ष्य अस ८४ 
स्वयंप्रकाश ज्ञान पूर्ण ॥ आणि बुद्धिडत्तीचं ज ज्ञान ॥ एकत्र 
हातां जानपदाचं वाच्य जाण॥त्यांत स्वयंप्रकाश ज्ञान लक्ष्य असे८५ 
बिषयसंबेधकरून सुखाकृति।जी सात्विक अंतःकरणाची वृत्ति 
॥ आणि परमेमास्पद स्वरूपास्थिति॥ एक होत तं आनंदपदाचे 
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चाच्य पे 1 ८६ ॥ त्यांत वृत्ति भाग त्यागून । परप्रेमास्पदत्व 

ज॑ पूण ॥ तं आनंदपदाचे लक्ष्य जाण ॥ ही खूण तूज सां 

गितली ॥ ८७ । यामकारं सवे पदांचे ठायीं जाण ॥ शद्धांश्ष 

1 लक्ष्य पणे | भाग त्याग लक्षण करून ।| सवे संमत प्रमाण 

सांगितल । ८८ ॥ 

टीका;- -महावाक्याचे ठायी विरोधनिवुत्तीकरतां दोन्ही पदांचे ठायीं 
लक्षणा अंगीकारांवी. आतां काणी झणतात कीं एका पदाचे ठायीं लक्षणा अं- 
गीकारिली असतां विरोध निव होतो. दोन पदांचे ठायीं लक्षणा मानण्याचे 
प्रयोजन नाहीं. 

॥ म. आ. | 

एक पदाच ठायी लक्षणा | मानितां विराध नाही जाणा ॥ 

यास्तव दोन पदांचे ठायी लक्षणा । निप्फळ जाणा बालती 

सुज्ञ ॥ ८९ 

टीका:--सुज्ञ दोन पदाचे ठायीं लक्षणा निष्फळ ह्मणतात. कारण की 
एकच पदाच ठायी लक्षणा मानिळी असता विरोध निवृत्त होता. याचा भा- 
वाथ असा की यद्यपि सवजञतादि विशिष्टाची अल्पज्ञतांदि विशिष्टाज्ञी एकत! 
घडत नाहीं. तथापि एक पदारचं लक्ष्य ज शुद्ध त्याची विशिष्टार्शी एकता 
घडत. याविपयी दृष्टांत सांगता. जसा शूट मनुप्य ब्राह्मण आह. या प्रकार 
करून झद्वत्व धमावाशीष्ट मनुप्याही जाहझणत्व घर्मविगिष्टाहाी एकता 
बोलणं विरुद्ध आह. आणि मनुष्य त्राण आहे. या प्रकारंकरून शूद्रत्ब 
धमेरहित शूद्र मनुप्य जाह्मणत्बबिसिष्टता झटल्यान विरोध नाहीं. तस 
अल्पज्ञतादि धमविज्रिष्ट चतन्याची आणि सवजञतादि घर्मावाशेष्टाची एकता 
विरुद्धच आहे. परंतु जीववाचक पदाची अथवा ईशवाचक पदांची चेतन्या- 
चे ठायीं लक्षणा करून चेतन्यमात्राची सवज्ञतादि धर्मविशिष्टाशी, बा, अ 
ल्पज्ञवादि विशिष्टाश्ीं एकता प्रतिपादन केली असतां बिरांध नाही. ह्मणून 
दोन पदांचे ठायी लक्षणा मानण्याविषयीं कांही याक्त नाहीं- यास सिद्धांती 
उत्तर देतो. 
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॥ मू- ऑ. । 

जे एक पदाचे ठायीं लक्षणा बोलतात त्यांस तुवां पुसावे 

त्वरित ॥ दोन्ही पदांतन कोणत्या पदांत । लक्षणा निश्चित 

मानितां ॥ ९० ॥ प्रथम वा द्वितीय पदीं बोलतां ॥ त्यांस तूं 

उत्तर देई तत्वतां ॥ हे मूढ वाक्यांची होईल विरोधता ॥ 

आणि होइल व्यथता लक्षणची ॥ ९१ ॥ कारण कीं तिन्ही 

महावाक्‍्यांत ॥ प्रथम पदे जीववाचक नोार्ववत॥!आणि तत्त्वमसि 

या वाक्यांत ॥ इशवाचक होत प्रथमपंद ॥ ९०२ || प्रथम पदी 

वा द्वितीय पदा ॥ लक्षणा न घर्डेच त्रिशुद्धि॥ यास्तव बोलती 

दोन्ही पदी ।। लक्षणा प्रासाद सुजजन ॥ ९२ | 

टीका--जा एक पदाचे ठायी लक्षणा अंगीकार करतो त्यास असं पुसा व 
कीं, दोन पदांतून कोणत्या पदाच ठायी लक्षणा आह, जर असं ह्मणेळ की, 
संब महावाक्‍्यांच्या प्रथम पदीं लक्षणा मानता द्वितःय पदी नाहीं. यद्ठा सन 
वाक्यांच्या द्वितीय पदीं लक्षणा मानतो. प्रथमपदीं नाहीं. तर त्यास असं 
बोलाव कीं हे मूढ सवे वाक्यांच्या प्रथम वा क्रितीय पदी नियमकरून लक्षणा 
मानिली असतां वाक्यांचा परस्पर विरोध होइल. कारण को मी अक्षम आहें. 
प्रज्ञान आनद त्रह्म, हा आत्मा ब्रह्म या तीन वाक्‍्झांच्या ठायी जीववाचक 
प्रथम पदे आहेत. आणि तत्वमसि या वाक्यांचे ठ.यी प्रथमपद इशवाचक 
आहे. झणून जर सव प्रथम पदाच्या ठायीं लक्षणा मानावी तर तीन वा- 
क्‍्यांचा असा अथ होइल कीं चेतन्य ज सवज्ञता विशिष्ट त॑ असंसारी इंश्रर- 
रूप, आणि तत्वमासे वाक्याचा असा अथे होईल की चतन्य अल्पज्ञतादि 
विशिष्ट संसारी जीवरूप आहे. कारण कीं तीन वाक्यांमध्ये प्रथम जीववाचक 
पदांची चेतन्य भागाचे ठायीं लक्षणा आणि द्वितीय जीं इंशवाचक पदे 
त्यांच्या वाच्याचे अहण आणि तत्वमसि या वाक्याचे ठायीं प्रथम इक्षवाचक 
पद त्याची चेतन्य भागाच ठायीं लक्षणा आणि द्वितीय जीववाचक पद त्याच्या 
वाच्याचं मप्रहण. या पकारकरून प्रथम पदाच्या ठायीं जर नियमेकरून ल- 
क्षणा करावी तर वाक्यांचा परस्पर विरोध होईल. तर्शीच जर सव वाक्यांच्या 
द्वितीय पदीं लक्षणा मानावी, तर तीन वाक्यांच्या ठायीं प्रथम जीं जीवपर्दे 
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त्यांच्या वाच्याचं ग्रहण आणे उत्तर इंशपदाच्या चेतन्य भागाचे ठायीं ल- 
क्षणा आहे झणून अल्पज्ञत्वादि धर्मविशिष्ट चैतन्य आहे. असा तीन वा- 
क्‍यांचा अथे होईल आणि तत्त्वमसि या वाक्याचे ठायीं प्रथम इद्पद त्याच्या 
वाच्याचे ग्रहण आणि द्वितीय जीवपदाच्या चेतन्य भागाचे ठायी लक्षणा 
हणून सवेज्ञादे धनविशिष्ट चतन्य आहे. असा तत्त्वमासे या वाक्याचा अथे 
होण्याम्तव परस्पर विराध होइल. या प्रकारंकरून प्रथम वा द्वितीय एदांच्या 
ठायी लक्षणेचा नियम घडत नार्ही, ह्मणून सुज्ञ जे आचाय त दोन्ही प- 
दांच्या ठायीं लक्षणा मानतात. आणीक जर असं क्षणल कीं प्रथम बा 
द्वितीय पदांच्या ठायी लक्षणचा नियम करीत नाहीं, किंतु सव वाक्यांच्या 
ठायी इंश्वरवाचक पदांचे टायी लक्षणा स्वीकारतो. मग तीं इं्वरवाचक पदें 
पूर्वी असेत वा उत्तर असोत. येणकरून वाक्यांचा विरोध होत नाहीं यांस 
सिद्धांती उत्तर देता. 
॥ मू. आ. ।। 

जर इक्षपदीं लक्षणा करतां । तर सवानथरूप जीव तत्वतां ॥ 

तो महावाक्यांचे ठायी जय ह्मणतां ॥ होत सवार्थता पुरुपार्थ- 

हानि !! ९४ । 

टीका--जर इंधवरवाचक पदाच्या ठायीं लक्षणा ह्षणळ तर सर्व अन 
अल्पज्ञता पराधीनता जन्ममरणादि जीं दु.खसाधनं त्यांची खाणी जा संसारी 
जीव तो श्रतिवाक्याच ठायीं ज्ञय हाइल ह्मणून पुरुषाथहानि झणज माक्षाची 
हानि होईल. याचा भावाथे हा आह की, जर इश्वरवाचक पदांच्या ठायीं 
लक्षणा मानावी तर महावाक्यांचा अमा अथ होईल की, तत्पदाच लक्ष्य ज॑ 
अद्वय असंग मायारहित चतन्य, त॑ काम कर्म अविद्याधीन अल्पक्ञ अल्प- 
शक्ति परिच्छत्न पुण्यपाप सुखदुःख जन्ममरण गमनागमनादि अनंत अन- 
थौर्चे पात्र आह. जर असा महावाक्याचा अर्थ मानावा तर याच अथीच्या 
ठायीं जिज्ञासूर्न स्थिति करावी असं होइल. आणि ज्या अथोच्या ठायी 
बुद्धीची स्थिति असत तीच स्थिति प्राणवियोगानंतर त्यास प्राप्त होत झणून 
वेदवाक्यांवच[रकरून मुमुक्षूस अनर्थप्राप्तीच होईल. आनंदम्रापि होणार नाहीं. 
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नाहीं था कारणास्तव इश्वरवाचक पदांच्या ठायीं लक्षणा आहे जीव वाचकांच्या 
ठायीं हा नियम असंगत आहे. आणि जर असं ह्मणेळ कीं सव महावा- 
'क्यांच्या ठायीं जीववाचक पदांचे ठायीं लक्षणा मानावी. इंशवाचकाच्या ठायी 
नाहीं. येणकरून पुरुषाथहानि होत नाहीं. कारण कीं जीववाचक पदांच्य! 
ठायीं लक्षणा मानल्याने महावाक्यांचा असा अथे होईल कीं, त्वंपदाचा जो 
लक्ष्य चैतन्य भाग तो सवशक्ति सवजञ स्वतंत्र जन्मादिकबेधनरहित इईंश्वर- 
रूप आहे. या अर्थाचे ठायीं बुद्धीची स्थिति करून जिज्ञासूला अति उत्तम 
इश्वरभावाचीच प्राप्ति होईल हणुन जीववाचक पदांचे ठायीं लक्षणेचा नियम 
यथाथ आहे. आतां यास सिद्धांती उत्तर देतो. 
॥ मू. आ. || 

लक्ष्य साक्षी जो त्वं पदाच्या ठायीं । तो इश्वर कसा ह्मगावा 

पाही ॥| यास्तव लक्षणा दोन पदांचे ठायीं ॥ बोलती सवही 

यंतिवर भूप | ९५ ॥ 

टीका--त्बं पदाचे लक्ष्य जा साक्षी ता इश्वरम्वरूप आहे हे करस ह्मणावे, 
कारण त्वं पद लक्ष्याशीं इंग्वर ह्मणणें संभवत नाहीं ह्मणून यति संन्याशी 
त्यांमध्ये वर ह्मणजे श्रष्ठ त्यांचे भूप ह्मणजे स्वामी ते दोन पदांचे ठायी ल- 
क्षणा मानतात. याचा भावाथ असा कीं जो जीववाचक पदांच्या ठायीं ल- 
क्षणा मानतो आणि इंश्वरवाचक पदांचे ठायीं लक्षणा मानीत नाहीं, त्यास 
असे पुसावं की त्वं पदाची लक्षणा व्यापक चेतन्याचे ठायीं आहे. अथवा 
भितक्या देशान ठायीं जीवोपार्थे आहे. तितक्‍या देशाच ठायी स्थित साक्षी- 
चैतन्य, त्याचे ठायीं ह्मणतां. जर व्यापक चैतन्याचे ठायीं त्वे पदाची लक्षणा 
झणेल तर ते घडत नाहीं. कारण कीं वाच्या्थांचे ठायीं ज्याचा प्रवेश असतो 
त्याचे ठायी भागत्यांगलक्षणा होते आणि वाच्याचे ठायी व्यापक चैतन्याचा 
प्रवेश नाहीं, किंतु जीवपणाच्या उपाधिदेशाच ठायीं स्थित ज॑ साक्षीचेतन्या 
त्याचाच वाच्याचे ठ!यी प्रवेश आहे. झणून साक्षीचेतन्याचे ठायींच लक्षणा 
आहे. व्यापक चेतन्याचे ठायी नाहीं. त्या साक्षीचेतन्याच ठायी सवीच्या 
हृदयांच प्रेण आणि सवे प्रपंचाचे ठायी व्यापकतादि इंध्वरधमीचा असंभब 
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आहे. आणि साक्षी सदां अपरोक्ष आहे, त्याचे ठायीं परोक्षतादि ईश्वरघमौ- 
चा अत्यंत असंभव आहि. आणि मायारहितास मायाविशिष्ट बोलणं असंभव 
आहे. जसे दंडरहितास दडसहित हणण, आणि संस्कारराहत टद्विजबाळकास 
सेस्कारीवाशष्ट हणण असभव आहे. कणून साक्षीचेतन्याचा इंश्रराशीं 
अभेद हणावा, तर महाव'क्‍क्य असंभव अथाचे प्रतिपाढक होइल, आणि 
दोन्ही पदांच्या ठायीं लक्षणा मानळी तर दोप नाही. कारण की ज एकतेचे 
विराधी धम आहेत. त्य़ा संवोना त्यागून दान पदांचे ठायी सव धमरदहित 
ज॑ प्रकाणारूप पतन्य आहे. त्या चैतर आच ठायी होन्ही पढांची लक्षणा आहे. 
गर्व उम्नाधि आणि उपारथक्रत घर्गकरून चतन्यचा भद आहे. स्वरूप- 
करून नाही. २] प्रकारकरून उपाधि लाणि उपाधिकूत धमाचा त्याग केला 
जसता दोग्ही पदाचे लब्य चेतन्य त्याची एकता संभवत. जशी पटाकाशाचे 
ठायीं घटदष्टि त्यागून मठविशिप्ट जाकाशाळी एकता घटत नाही. आणि 
मठटा£ त्यांगिळी असता एकता घटन. 
॥ म. आ. || 

ह शिप्य तत्त्वं त्वे तत ।! राव वाक्‍्यांच ठायी जाणहीचरीत।! 

यास्तव पराक्ष्व आणि पर्रिन्ठनत्व | ही भ्रांत नासत 

सवदी 1 ०६ ॥ 

टीका हे शिष्य, सव वाक्याचे ठायी तत त्व त्वे तत्‌ या प्रकारेकरून 
आतप्रात भावाची रीनि जाण, ज्या आतप्रात भावेकरून वाक्‍्याथींच ठायीं 
परोक्ष आणि परिच्छि्नता श्रांतीची हन होत. तत्त्व या वाक्याने तत्पदाचे 
अथाचा त्व पदाथाली अभद मालिळा, ता त्वंपढाचा अथ साक्षी नित्य अपरो- 
क्ष आह. हणुन परक्षता भ्रांतीची हानि: आणि त्व तत्‌ या वाक्‍्यान त्वं 
पदाचे अथाचा तत्पदाथाशी अभेद बोळिळा ते. तत्पदाचा अथ व्यापक 
आहे हणन परोच्छ्नता भ्रांतीची हानि हात. तसच अहं जद्म प्रज्ञान त्र 
आत्मा त्रक्ष येणकरून परोच्छिनची हानि आणि त्रत्म अहं त्रत्म प्रज्ञान 
तरह आत्मा येणकरून परोक्षतचो हानि हाते 

॥मू. आओ. !! 
जीव ब्रह्माचे एकपण । वेद स्मृति सव बोलती वचन हे ॥ 
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शिष्य त्याविषयी तुंही जाण । भागत्याग खूण यथार्थ पे 
। ९७ ॥ असा तिष्य गुरूपदेश ऐकून ।। तात्काळ कृतकृत्य 
झाला जाण ।। यथाथ याखें जो करीळ विचारण ।॥ त्याच 
ःखनाशन होइल सवे !; ९८ ॥ मिथ्या गुखूनीं संस्कृत ॥ 
उपदेशिळा जा हा ग्रंथ । श्रवण करितां अज्ञान नासत । त्या- 
ची भाषाही यथाथ वणिळी अस ।॥ ९९ ॥ अग्रध दवासा 
स्व्झांत !। हा उपदेश केला निश्चित ॥ परी दुःखमृळ निःशप 
न नासत ॥ जं भासत मिथ्या वनरूप ॥ १०० | 
अग्रध उवाच--- मृ. आ. 
ह भगवन हा ग्रंथ जा तुम्हीं सांगितला ॥ नो म्यां अथर्साहत 
कला । तरी वनदःखमळ भासत मजळा ॥ जेणें नास तो उ- 
पाय वोळा मभा ॥ १०१ ॥ बोळे गुरु ऐकून शिप्यवाणी ।। 
एक शिप्या जणं होय वनहानि ।॥। असा उपाय अन्य नाहीं 
कोणी ॥ दननाशालाग्रान हाच हतु । १०२ ॥। महावाक्‍्यां 
चा अथ विचारून ॥ मी अग्रध ह वाळे गजून ॥ ऐकतांच 
पुनः शिप्यवाक्य विचारून | करीत गजन मी अग्रध ॥ २३ ॥ 
निद्रा गळी नत्र झाले प्रकाशित ।। वन गरु ग्रंथ ह्‌ सव नासत! 
सुखी होऊन दुःख विसरत ॥ गजूनबोलळत अग्रध मी ॥ ४९ ॥ 
अग्रध देवाशी निद्रेकरून । ज्या रीति वनदःख झाल जाण ।॥। 
आत्म्याचे ठायीं अज्ञानेकरून । हात भान जगदःख प्रतीति५ 
जस मथ्य! गुरू ग्रथकरून ॥। झाल 'मिथ्यावन संहरण । 
तस मिथ्या गुरू वेदेकरून ॥। हात नादून मिथ्या जग- 
दु:ख ।। १०६॥ वाक्यांचा लःयाथे जाणून ॥। जिज्ञासु कृत- 
कृत्य होत पूण | दाद दीनदयाळ निरावरण ॥ तोच आपण 
परिपूर्ण पे ॥ १०७ ॥ इति श्रीविचारसागर अंथ । निश्वल- 
दास पंडित कृत ॥ तकंदष्टीशी उपदेश यथाथ ।॥ पष्ठपमकरणांत 
बोलिला पें 1 १०८ ॥ श्रीकृप्णापणमस्तु ।॥। 


ह ॅमकऑऑॅऑॅऑगिशििरव्श॒ा्ु्गव येडा 
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श्रींगुरुपरत्नह्मण नम: ।॥ 
॥। प. आ. !। 


उत्तम मध्यम कनिष्ट तिघेजण ॥ असा गुरूउपदेश्ञ ऐकन ॥ 
आत्मा त्रह्म अस उत्तम जाणून ॥ नाही. राहिला जाण सं: 
शयळश !। ? !! 


टीका  यर्चाप श्रीगरूनी उपदेळ निघाली बरोबरच केळा तथापि 
रूच्या उपद्हकरांन साक्षाकार उत्तम तत्त्वद्ष्टीणी झाला. 
मृ. आओ. 
भ्रमण करीन पतरनंकरून ।। जसे वक्षाचे शुप्कपणे ॥ तसा 
शप प्रारब्येकरून ॥। करियाकता जाण दिसतस ॥ २ ॥ केव्हां 
गज वाजी रस्थी चडत || भाणी वागवगीच पाहात ॥ कधीं 
एकला नमचग्णी चाळत ॥ अस विचग्त जाणनं॥३॥ 
विविध भकारे गस्याशयन ।॥ उत्तम भाग उत्तम भाजन ।। 
कधी अक्नहोन िग्गुटत राहून | रजनीमध्ये जाण शिला- 
संयोग 1! ४ ॥ कधीं सहस्रावाथे जन !! करिती नमनाषदे पू- 
जॅन ॥ उभयलाकां भ्र पूण ॥ धिकारून जाण वालती कर्मी 
॥ ५ ॥ जा तयाची पूजा करीत । त्यास संचित सुकृत पा- 
बत । दापदष्टांकरू्न ज पाहत || पापफळल पावत तयांशी ६ 
असा त्यांच्या देहाचा व्यवहार ॥ विना नियम होत निरं- 
तर ॥ कधीही न टोत भ्रमसंदेह संचार ॥ तच्वनिधार पण 
जाणितला ॥ ७॥ त्याशी किंचितही कतेव्य नसे जाण ।॥ 
झाळे भेदभ्षम सवे नाशन ॥ उपजत वेदप्रमार्णेकरून । ब्रह्म 
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स्वप्रकाश पणे अद्वय 1 ८ ॥ ज्ञान्यांच्या व्यवहाराविषयी नि- 
श्वित ॥ काणी कोणी नियम बोलतात ।॥ दुःखहेतु जाणून त्रि- 
पुटी त्यागित ॥ समापे करित सप्रयत्नें ॥ « | व्यवहार 
होईल तर तो किंचित्‌ 1 मिक्षाक्ञ जळपाननिमिच ॥ परी 
समाधिसख नाहीं विसंबत । त्रिपुटीकरून होत ग्लान पॅ 
॥ १० ॥ या हतस्तव ज्ञाना निश्चित | पुनः समाधाचा प्रयत्न 
करीत ॥ जा समाधिसुख त्यजून भ्रमत । तो नर श्वानवत्‌ 
एणावा ॥ ११ | गाडएढ मुनींच्या क!रिकत ॥ समाधि 
प्रकार वणिळा बद्दत । त्याभकारं जानी विक्षेप त्यजीत । स- 
कल पावत सुखसार । १२॥ जो समाधिपुख मूळ पाही ॥ 
तो अष्टठांगांवांचून हात नाहीं । आतां तीं ऐका अष्टांगेही ।। 
जीं अनुकळ सवेही ममाधाशी ॥ १३ ॥ पंच पंच यम नियम 
जाग ॥ आणि बहपकार आसन | पाणायामही अनेक प- 
कारं करून ।॥ पत्याहार जाण कथियेला ॥१४॥ साहावी छा- 
रणा ध्यान | आठवा समाधि सविकल्प जाण ॥ या अष्टांग 
साधर्नेकरून ॥ निविकल्पपूण आराधी ।॥। १५।॥ समाधिक 
तेव्यता ऐकून ॥ तत्त्वदष्टि हांसत पूर्ण ॥ त्यास उत्तर कांहीं न 
बोळून ॥ म्हणे वरळती जाण पिद्याचवत्‌ ॥ १६॥ 
टीका--ज्ञान्यांच्या शरीर व्यवहाराचा नियम नाहीं. कारण कीं ज्ञान्यांच्या 
व्यवहाराचे ठायी अज्ञान आणि तत्काये भेदभ्रांते आणि श्रमाचे कार्य रागद्वे- 
षादि कांहींच नाहींत, किंतु त्यांचे प्रार्धकमेशषच त्यांच्या व्यवहाराविषयीं 
निमित्त आहे. ते प्रार्धकरम पुरुषभेदकरून नाना प्रकारचे आहे ह्मणून ज्ञा- 
न्यांच्या प्रारधकमजन्य व्यवहाराचा नियम नाहीं हा सिद्धांत आहे. आतां 
कित्येक अर्स हणतात कीं ज्ञान्यांच्या व्यवहाराविषयीं अन्य कोणत्या कर्माचा 
तर एनैयम नाहीं, परंतु निवृत्तीचा नियम आहे आणि प्रवृत्ति झाली तर भिक्षा 
स्नानशोचादि शरीर संरक्षणापुरती व्हावी, आधिक न व्हावी. कारण ज्ञानाप- 
ततीहून पूर्वी जिज्ञासावस्थेमध्ये विषयांचे ठायी दोषदृष्टीकरून वैराग्य असते, 
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तं वैराग्य ज्ञानोत्पत्तिनंतरही विषयांचे ठायीं दोषदृष्टीकरून आणि मिथ्या बु- 
द्वीकरून असतं, हणन अपरोक्ष मिथ्या ज्ञात पदाथीच्या ठ यी पुनःसत्यबुद्धि 
होत नाहीं आणि दोषदृष्टीस्तव राग होत नाहीं आणि प्रवृत्ति तर रागकरून 
होते, ज्ञान्याशीं राग संभवत नाहीं हणून प्रवृत्ति होत नाही, आणि झरीरनि- 
वाहनिमित्त प्रवृत्ति तर रागावांचून प्रारव्ध कर्मॅकरूनच संभगते. आतां कर्ममेद 
प्रकार वर्णिता. त्रिप्रकारचं कर्म आहे, संचित, आगार्म,, प्रारळ्ध त्यांत पूर्व 
शरीराचे ठ.यीं फलारंभरहित केळे जे कमे ते संचितकर्म क्मणावं भविष्यकमे 
आगामी ह्मणावे पूव शरीराचे ठायीं केळ वतमान शरीराश हतु र्जे कमे ते 
प्रारधकभे हणावे. त्यामथ्ये संचित कर्माचा ज्ञानेकरू्ग नाश होता. आणि 
ज्या ज्ञान्याशीं आत्मम्वरूपाचे ठायी कतत्वश्रांते नाह गन त्यास आगामी 
कर्माचा संभव नाही आणि ज्या प्रारव्धाने ज्ञान्याच्या ञरीर उ सरंभकेला तेच 
प्रारळ्ध कम शरीरम्थितीचा हेतु.जे भिक्षादि तद्विषबी अवात उविर्ते, कारण 
प्रारधकर्माचा भोगावांचून नाण होत नाहीं. आणीक १.णी असे ह्मणतात 
कीं संचित आगामी कमोच्या परी ज्ञान्याचे प्राब्ध कनी "ष राहात 
नाही, हझणून भोजनादि प्रवृत्तिही ञान्याशी संभवत नाट, "याया अभिप्राब 
असा कीं ज्ञान्याच्या दृष्टीकरून आत्म्यांच ठायी काम ५ ' च संबध नाही, 


ह्मणून आत्म्याचे ठायी रावे कमांचा निषेध आह. या । «न कमाचा 
निषेध बोलिला, परतु ञ्ञानाहन पूवळत जे प्रारध त्य 7. यांच शरीराशी 
भोग होत नाहीं, ना अभिप्रायेकरून प्रार्याचा निषच 7 नार्ही. कारण 
सूत्रकाराने असं वर्णिळ आहे की ज्ञान्याच्या संचित क!  ॥अ ञञानंकरून 
होतो आणि आगामी कमाचा संबंध हात नाहीं आगि : या भागकरून 
नाश होतो, हणन जञञान्याची गरीरनिवाहाक्रेया प्रारूभ ' ' ' होत, शरीर- 
निर्वाहाहून अधिक क्रिया हाते नाहीं, परंतु तं प्रारढ£" प्रकारचं आहे. 


आतां वादी शंका करतो, जेव्हां एक कम नानाशरीर, : १.7मक असतें, 
अश्या कर्मेकरून रथिन जे प्रथम ठारीर, त्या शरीरा".  “' ज्यास ज्ञान 
होते तेव्हां त्या ज्ञान्यास अन्य शरीराची प्राप्ति जाळी ण, कारण फलाचा 
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घडत नाहीं, आणि अनेक शरीरांचा हेतु एक कर्म आहे, त्याने ज॑ प्रथम 
शरीर उत्पन्न केलं त्या शरीराचे ठायी ज्ञान झाळे॑ असतां ज्ञानानेतर त्या 
कर्माचे फळ अन्य शरीरमाप्ति होणं राहिलं आहे हणून ज्ञान्यासही अन्य 
शरीरप्राप्ति झाली पाहिजे आणि जर तुम्ही अस ह्मणाळ कीं प्रार्धकमोर्चे 
फल जितकीं शरीर होणे अहित, तितकींच शरीरं ज्ञान्यास होतात. प्रारब्ध 
भोगाहून अधिक होत नाहींत. हणून ज्ञानही सफल आहे. हं म्हणणे संभवत 
नाहीं, कारण वेदाचा असा घांडोरा आहे कीं, ज्ञान्याचे प्राण अन्य लोकांचे 
ठायीं अथवा इह लोकाचे ठायीं अथवा अन्य शरीराचे ठायीं गमन करीत 
नाहींत. किंतु आत्मम्वरूपींच अंतःकरण इंद्रियांसहित लीन होतात आणि 
प्राणगमनावांचून अन्य शरीरप्राप्ति संभवत नाहीं. म्हणन ज्ञान्याशॉ प्रारब्ध - 
शषकरून अन्य शरीर हातं हं प्रतिपादन संभवत नाहीं. यास उत्तर देता, 
जर अनेक शरीरारेभक एक कम आहे. तर त्यास अंतशररीराचे ठायीं ज्ञान 
होत, प्रथम शरीराचे ठायीं ज्ञान होत नाहीं, कारण अनक शरीरारंभक जे 
कर्म तंच ज्ञानाशी प्रातेबंधक आहे, जसे विषयासक्तिबुद्धिमांदत्वादि ज्ञान 
प्रतिबंधक आहेत, तसेच अनेक शारीरारंभक प्रारधकम ज्ञानाशी 
प्रतिबंधक आहे. आणि प्रतिबंध असून श्रवणादि करील तर त्यास 
प्रतिबंधनिवृत्ते झाल्यानंतर, पूर्वळृत श्रवणा!देकेकरून ज्ञान होते. जसं वा- 
मदेवानं पूर्वजन्मी श्रवणादि केले, तेव्हां प्रारधाचे फळ एक शरीर शेष हो- 
ण्याम्तव ज्ञान झालं नाहीं, किंतु श्रवणादि करित होत्साता वर्तमान शरीरपात 
होऊन अन्य शरीर प्राप्त होतांच पूर्वकूत श्रवणादिकां्हीकरून गभीचे ठाथींच 
स्यास ज्ञान झाल, हणून ज्ञानानंतर अन्यशरीरप्र,प्रि सभवत नाहीं. आणि 
वर्तमानशरीरचेष्टा तर प्रारब्धकरून होते. ती अशी कीं जितकी शरीरनिर्वाहे- 
क चेष्टा आहे, तितकीच होते, रागजन्य अधिक चेष्टा होत नाहीं. या प्रकारे 
करून ज्ञान्याचा व्यवहार निवृत्तिमथानच आहे. याविषयी शंका करतो की 
मनाचा स्वभाव अति चंचल आहे, कारण मनाची निरालंब स्थिति घडत नाही. 
कांहीं आलबनंकरून मनाची स्थिति होते, झणून मनाशी कांही आलंब प्राप्ती 
करतां ज्ञान्याशीं प्रवात्ति होते. यास उत्तर देता. यद्यपि समाधिहीन पुरुषाचे 
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मनः चंचल होतें, तथापि समाधीने मनाचा विजय होतो. आणि ज्ञानवान्‌ 
समाधीचे ठायीं स्थित आहे, ह्मणून ज्ञान्याशीं प्रवृत्ति होत नाही. आतां तो 
समाधिप्रकार सांगता. यम, नियम, आसन, प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, ध्यान, 
सविकल्पसमाधी, या अष्टांगंकरून समाधि होते, तो प्रकार वर्णन करतो. 
अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, अपरिग्रह, हे पंच यम हणावे, शोच, संतोष, 
तप, स्वाध्याय, इंश्वरमणिधान, हे पॅचनियम हणावे, आणि ज्ञानसमुद्रग्रंथा- 
मध्ये दाहाप्रकारचे यम व नियम कथिले आहेत, ते पुराणरीतीकरून वर्णिले 
आहेत, वेदांतसंप्रदायांत पांच पांच भेदेकरूनच वर्णिले आहेत. आसनाचे भेद 
अनंत आहित. त्यामध्ये स्वस्तिक गोमुख बीर कूर्म सिंह भद्र पद्म सिद्ध इत्या- 
दि चौऱ्याशीं आसन योगक्याक्लामध्ये वर्णिली आहेत, तेथे त्यांची लक्षणे लि- 
हिलीं आहेत. अंथविस्तारभयकरून आणि वेदांतामध्ये त्यांचा अत्यंत 
उपयोग नाहीं, याकरतां लक्षणं लिहिलीं नाहींत. त्यामध्येही सिंह, भद, 
पद्म, सिद्ध हीं चार आसन प्रधान आहेत.  त्यामध्यही सिद्धासन तर 
अत्यंत श्रेष्ठ आहे. त्याचं हे लक्षण आहे की वामपदाची टांच गुदाशिभ्षाच्या 
संधीमध्ये दाबून धरून दक्षिणपादाची टांच शिक्षाचे,ऊध्वे दावून धरून भकुटी- 
मध्ये दृष्टि देऊन स्थाणूचे परी सरळ निश्चळ शरीराची जी स्थिति त्यास सि- 
द्धासन ह्मणतात. अन्य कोणी असं ह्मणतात की, वामपादाची टांच गुदशिभाचे 
संर्घामध्ये न लावावी. किंतु शिक्षाचे ऊध्य लावावी. त्याच्या ऊध्वे दक्षिणटांच 
भरावी. पूर्वीच्या परी हेच सिद्धासन परम श्रष्ठ आहे. कारण कित्येक आसर्न 
रोगनाशक आहेत. आणि कित्येक आसने प्राणायामादि जीं समाधीची अंगे 
आहेत, त्यांचीं साधक आहेत, आणि सिद्धासन तर समाधीचे आसन आहे 
झणून श्रेष्ठ आहे. यासच वज़ासन मुक्तासन गुप्तान ह्मणतात. या प्रकारें 
आसनप्रकार वार्णिला. यानंतर प्राणायामप्रकार वर्णिता. तो प्राणायाम बहुत 
भ्रकारचा आहे, परंतु त्याचे संक्षपंकरून लक्षण सांगता. नासिकाच्या वामाच्छ- 
द्रद्वारा इडानामनाडीनें वायु पूणे करावा त्यास पूरक ह्मणतात, दक्षिणनाडीनें 
स्यागावा. त्यास रेचक हणतात. सुपुद्नानाडीर्ने स्तमन करावा. त्यास कुंभक 


म्हणतात. या प्रकारंकरून पूरक रेचक कुंभकास प्राणायाम म्हणतात, तो प्राणा - 
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याम पुनः दोन मकारचा आहि. एक अग्भ व दुसरा सगभे प्रणंबोचारणाराहित जॉ 
प्राणायाम तो अगर्भ म्हणावा. प्रणवोच्चारणासहित प्राणायाम सगभ म्हणावा. 
आतां प्रत्याहाराचे लक्षण सांगता. विषयांपासून सकल इंद्रियांचा जो निरोध 
त्यास प्रत्याहार म्हणतात. आतां धारणेचे लक्षण सांगता. पुथ्व्यादि पांच 
तत्वांचा जय करणें यास धारणा ह्मणावे. अंतरायराहित अद्वितीय वस्तू- 
च्या ठायी अंतःकरणाचा प्रवाह ध्यान म्हणावे. आतां समार्धीचे 
सामान्य लक्षण सांगतो. व्युत्थान संस्काराचा तिरस्कार आणि निरोध संस्का- 
राची प्रगटता झाली असतां अंतःकरणाचा एकाम्ररूप पारेिणाम समाधी म्हणावा. 
ता समाधि पुनः दोनप्रकरचा आहे. एक साविकल्प दुसरा निर्विकल्प. ज्ञाता 
ज्ञान ज्ञेय रूप त्रिपुटी भानसाहेत अद्वितीय जह्मांचे ठायीं अंतःकरण- 
वृत्तीची स्थिति तो सावैकल्प समाधी ह्मणावा. तो सविकल्प समाधी पुनः दोन 
प्रकारचा आहे. एक शब्दानुविद्ध दुसरा तब्दाननुर्वेद्ध, मी ब्रह्म 
आहे या इब्देकरून अनुवद्ध हणजे सहित तो शब्दानुविद्ध 
म्हणावा, शब्दरहितास शब्दाननुविद्ध म्हणावा,  लख्रिपुटी भानराहित 
अखंडन्रह्माकार अंतःकरण वृत्तीची स्थाते निर्विकल्प समाधी म्हणावा. या 
प्रकारंकरून साविकल्प आणि निर्वेकल्प समाधीचे भेद आहेत. त्यामध्यें 
साविकल्पसमाधी साधन आहे आणि निर्विकल्पसमाधि फळ आहे. साधनरूप 
जो सावकल्प समाधि त्याचे ठायी यद्यपि बपुर्टारूप द्वैत प्रतीत होतं, तथापि 
तं द्वैत अस प्रतीत होते की जसें म्रातिकाविकाराशीं मात्तिेकारूप जाणून 
मृत्तिकाविकार घटादि प्रतीत होत्साताहीं ग्ृत्तिकारूपच प्रतीत होतं. तसी 
सविकल्पसमाधीमध्ये द्वेतरूप लिपुटी ब्रह्मरूपच प्रतीत होते. निर्विकल्पसमार्धीचें 
ठायीं सांविकल्पसमाधीच्या परी तिपुटरिप द्वेत विद्यमान असतांही त्रिपुटी द्वे 
ताची प्रतीति होत नाहीं. जसें जलाचे ठायीं लवण मिश्र केळे त लवण विद्यमान 
असतां नेलकरून ठवणा'ची सर्वेथा प्रतीति होत नाहीं, या प्रकारंकरून सविकल्पा- 
चा आणि निर्विकल्पाचा हा भेद सिद्ध झाला कीं सविकल्प समाधीचे ठायी अह्मरूप- 
करून दवेताची प्रतोति आणि निर्विकल्प समाधीचे ठायीं त्रिपुटीरूप द्वेताची अप्रती- 
ति आहे. आतां सुषुपतीहन नेर्विकल्प समाधीचा भेद आहे, तो दाखविर्तो. 
सुषुप्तीमध्ये अंतःकरणाच्या जह्माकारच्रत्तीचा अभाव होतो. आणि निर्विकल्प 
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समाधीमर्ध्ये तर जह्माकार अंतःकरणाची वृत्ति आहे, परंतु तिच भान होत 
नाहीं. या प्रकारेकरून सुपुप्तीच्या ठायीं तर वृत्तिसहित अंतःकरणाचा अभाव 
आणि निर्विकल्प समाधीचे ठायी वृत्तिसहित अंतःकरणाचा भाव आहे. परंतु 
त्या वृत्तीची प्रतीति होत नाहीं. निर्विकल्पसमाधीच ठायीं अंतःकरणाची जी 
त्रक्माकारवत्ति होते तिचा हेतु सविकल्पसमाधीचा अभ्यास आहे, ह्षणून सा- 
धनरूप अष्टांगांमध्य सविकल्पसमाधि गाणिला आहे. आणि. निर्विकल्पसमाधि 
फल आहे, तो निर्विकल्पसमाधि पुनः दोन प्रकारचा आहि. एक अद्वेतभाव- 
नारूप, दुसरा अद्वेतअवस्थानरूप. अद्वेत त्रह्माकार अंतःकरणाच्या अज्ञातवुत्ति- 
सहित होढो तो अंद्वेतभावनारूप निर्वकल्पसमाधि झणावा. याच समाधीचे 
ठायीं अभ्यास अधिक झाला असतां ब्रह्माकारवृत्तिही शांत होते. ह्मणून वृत्ति- 
रहितास अद्वेतआवस्थानरूप निर्विकल्पसमाधि ह्मणावा. जसा तप्तलोहावर जल- 
बिंदु टाकतांच तप्तलोहामध्ये प्रवेश करतो. तसे अद्वेतभावनारूप समाधीच्य! 
हृढाभ्यासंकरून अत्यंत प्रकाशमान त्रक्माचे ठायीं वृत्तीत्रा ल्य होतो. एव तो 
अद्वेतावस्थानरूप निर्विकल्पसमाधि मुरू्यफलरूप आहे. आणि अद्वेतभावना- 
रूप निर्विकल्पसमाधि त्याच साधन आहि. अद्वेतावस्थ.नरूपसमाधीचा आणि 
सुषुप्तीचा इतका भेद आहे कीं, सुपुप्तीमध्य़ वृत्तीचा लय अज्ञानांत होतो, 
आणि अद्वेतावस्थानसमाधीचे ठायीं वृत्तीचा लय ब्रक्मप्रकाशामध्ये होतो. 
आणि सुषुप्तीचा आनंद अज्ञानाने आवृत आहे.आणि समाधीचे ठायी निरावरण 
अह्यानंदाचं भान आहे, परंतु निर्विकल्प समाधीविषयीं पूर्वी चार विध्ने होतात 
्नी त्यागावयाकारणे ब्रिध्नांची स्वरूप काथिता. लय, विक्षेप, कषाय, रसास्वा- 
द, आलसेंकरून अथवा निंद्रेकरून वत्तीचा जो अभाव तो लय झणावा. 
त्या लयंकरून निद्रेसमान अवस्था होते. ब्रह्मानंदाचे भान हात नाहीं. झ- 
णून निद्रा आळसादि निमिततकरून वृत्तीचा आपले उपादान अंत:करणाचे 
ठायी ल्य होतो, हें पाहून योग्याने सावध होऊन निद्रादैकांचा प्रतिबंध क- 
रून वत्तीशीं जागवावे, या प्रकारे निद्रारिकांचा निरोध करून वृत्तीचा जागरण- 
खूप प्रवाह त्यास गोडपादाचार्य चित्तसंबोधन हणतात. आतां विक्षेपाचा अथे 
सांगर्तो.जसे मा्जारादिकांच्या भर्येकरून चिमण्यादिपक्षी गृहामध्ये प्रवेश करतात. 
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तेव्हां भयव्याकुलत्वकरून त्यांना ग्रह्दांतगेतस्थान तात्काळ दिसत नाहीं. झणून 
पुनः बाहेर येऊन मरणरूपदु:खाप्रत पावतात तर्स अनात्म पदा्थे दुःख हेतु जाणून 
अद्वेतानंदास विषय करण्याकरतां प्रवृत्त झाली जी वृत्ते, त्या वृत्तीचा विषय 
जे चेतन्य तं अति सूक्ष्म आहे. ह्मणून किंचितूकाल वृत्तीच्या स्थिरतेविना 
तात्काळच चेतन्यस्वरूप आनंदाचा लाभ होत नाहीं, हणून वृत्ति बहिर्मुख 
होते. या प्रकारंकरून जी बहिमुखवृत्ति तिला विक्षेप ह्मणाबा. त्या वृत्तीच्या 
स्थिरतेवांच्न आनंदाचा अळाभ होतो क्षणून अंतमुखवृत्ति झाली असतां जो- 
पर्यंत वृत्ति ब्रह्माकार होत न'ही तोपर्यत बादह्यपदार्थांचे ठायीं दोषभावनकरून 
वृत्तीश्ी योग्यांनी बहिभूखता होऊ देऊं नये, किंतु वृत्तीची अंतमुर्ताच स्था- 
पन करावी. विक्षेपाविब्नाचा विरोधी जो याग्याचा प्रयत्न त्यास गोडपादाचाय 
शम ह्मणतात. आता रागादिदोष, तो कपाय ह्मणावा. तो रागादिदोप ह्वि- 
प्रकार आह. एक बाह्य, दुसग अंतर, पुत्र खीवनादिक जितका विषय वते- 
मानकाळीं आहे तो बाह्य ह्णावा. भूत अथवा भावीच चिंतनरूप जो 
मनोराज्य, तो अंतर ह्मणावा. तो दान्ही प्रकारचा रागांदिदोप समाधीविषयी 
जो प्रवृत्त योगी त्याच ठायी संभवत नाही. कारण की चित्ताच्या पाच भूमिका 
आहेत. क्षपता. मूढता, विक्षपता, एकाग्रता, निराघता. लोकवासना, देह- 
वासना. शास्त्रवासना इत्यादि रजागणाचा पारोणाम हृढ अनात्मवासना ती 
क्षपता ह्मणावी, निद्रा आळसादि तमागुण पॉरणाम ती मूढता ह्मणावी, ध्या- 
नाचे ठायी प्रवृत्त जे चित्त, त्याची कदाचित्‌ बाह्यप्रवाते होते ती विक्षेपता 
हणावी, अंतःकरणाचा अतीत परिणाम आणि वतेमान पार्रणाम समानाकार 
होतो त्यास एकाग्रता ह्मणावी. एकाग्रतेचे लक्षण योगसूत्रांत पतंजाळे नोलिळ 
आहे. त्याचा हा भावाथ आहे को, समार्धाकाठी योग्याच्या अंत:करणाचे 
ठायी जी एकामता होते, ती एकाग्रता वृत्तीचा अभावरूप नाहीं. किंतु जि- 
तका अंतःकरणाचा पारैणाम समार्धीकालढी होतो तो सय ब्रह्माश्ींच 
विषय करतो. या कारणास्तव अंतःकरणाचा अतीतपरिणाम आणि 
वंतमानपरिणाम केवल ब्रह्माकार होण्यास्तव समानाकार होतो. त्य 
एकाम्रतेची जी वृद्धि ती निरोधता ह्णावी. अशा अंतःकरणाच्या फोंच भू- 
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मिका आहेत. भूमिका नाम अवस्थेचं आहे. एवं या पांच भूमिकांसाहेत ज॑ 
अंतःकरण त्या अंतःकरणासच हीं नामें आहेत. क्षिप्त, मूढ, विक्षिप्त, एकाम्र, 
निरोध, त्यामध्यें क्षिप्त आणि मूढ अंतःकरणाचा तर समाधीविषयीं अधिकार 
नाहीं. विक्षिप्त अंतःकरणाचा अधिकार आहे. आणि समाधीमध्यें तर 
एकाम्र आणि निरोधरूप अंतःकरण असतं, असं योगक्यार्रांत बो- 
लिलं आहे. हणून रागादि दोषसहित अंघ:करणच क्षिप्त आहे. त्या क्षिप्त अंत:- 
करणाचा योगाविषयीं अधिकार नाहीं. हणून रागादिक दोषरूप कषाय समा- 
घीरच विध्न आहे, हं बोलणे संभवत नाहीं. याच असं समाधान आहे कीं, 
बाह्य अथुवा अंतर ज़ रागादिक ते क्षिप्त अंतःकरणाच्याच ठायीं आहेत. 
त्या अंतःकरणाचा समाधीविषयीं अधिकार नाहीं. परंतु अनेक जन्मांचे ठायी 
पूर्वी अनुभव केले जे बाह्यांतर रागद्रूष त्यांचे सृक्ष्म संस्कार विक्षिप्त अंतःक- 
रणा'चे ठायीं संभवतात. म्हणून रागद्वेपाचंच नाम कषाय नाहीं, किंतु राग- 
द्वेषादिकांचे ज संस्कार तो कषाय म्हणावा. ते संस्कार अंत:करणाच ठायीं 
जोपर्यत आहेत तोपर्यंत रागादि निवृत्त होत नाहींत. म्हणून समाधिकालींही 
रागादिकांचा संभव आहे. परंतु रांगद्वपादिकांचा उद्भूत संस्कार समाधीचा 
विरोधी आहे. अनुद्‌भूत विरोधी नाहीं. प्रगटाशी उद्भूत म्हणतात. अप्रगटा- 
शीं अनुद्धूत म्हणतात. समाधीविषयीं प्रवृत्त जो योगी त्यास जर रागद्वेष 
संस्काराची प्रगटता होईल तर विषयढोप दरानंकरून प्रतिबंध करावी. विक्षे- 
'पांचा आणि कषायाचा हा भद आहे की, बाह्य विषरयाकार वृत्तीशीं विक्षेप 
म्हणतात आगि जेव्हां योग्याची वृत्ति प्रयत्नंकरून अंतमुख तर होते परंतु 
रागादि उद्भूत संस्कोरकरून वृत्ति अंतमुख होऊन म्तळ्य राहते ब्रक्माशी 
विषय करीत नाहीं त्यास कषाय म्हणतात. ह्मणून विषयाच्या ठायीं दोष- 
दर्शनसहित योग्यांचा जो प्रयत्न तेणेकरून कषाय विध्नाची निवाृत्ते होते. 
आतां रसास्वादाचा अथ सांगता. योग्यास ब्रह्मानंदाचा अनुभव आणि विक्षे- 
परूप दुःखनिवत्तीचा अनुभव हातो. आणि कोणास तर दुःखनिवृत्तीकरूनच 
आनंद होतो. जसा भारवाही पुरुषाशी भारनिवृत्तीकरून आनंद हातो. त्या 
आनंदाचे ठायीं तर आणीक कोणता विषय हेतु नाहीं, किंतु भारजन्य दुःख- 
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निवृत्तीकरूनच म्हणतो कीं मजला आनंद झाला हणून दुःखाची निवृत्तीच 
आनंदाचा हेतु आहे. तसं योग्याशी समार्थांचे ठायीं विक्षेपजन्य दुःखनिव- 
त्तीकरून जो आनंद होतो त्याचा जो अनुभव तो रसास्वाद म्हणतात. जर 
दुःखनिवृत्तिजन्य आनंदानुभवेकरूनच योगी अलंबुद्धि करील, तर सकळ उ- 
पाघिरहित ब्रह्मानंदाकारवृत्तीच्या अभावास्तव त्रक्मानंदाचा अनुभव समाधीमध्ये 
होणार नाहीं. या कारणास्तव दुःखनिवृत्तिजन्य आनंदाचा अनुभवरूप स्वाद 
समाधीचे ठायीं विभ आहे. वांच्छित म्राप्तीवांचून विरोधी निवृत्तीकरूनच 
आनंदोत्पत्तीविषयीं अन्य दृष्टांत सांगता, जसा प्रथ्वीमध्ये महानिधि आहे. 
तेथें अत्यंत विषारी सपे संरक्षण आहे. तेव्हां निथिप्राप्तीहन मरथमू निधि- 
प्राप्तीचा विरोधी सप त्याच्या निवृत्तीकरून जो आनंद होतो त्या आनंदाचे 
ठायी जर साधक अलंबुद्धे कर्रालढ तर उद्यमाच्या त्यागकरून निविप्राप्तीचा 
परमानंद त्यास प्राप्त होत नाहीं. तसाच अद्वेर त्रह्मरूपनिधि आहे. आणि 
देहादि अनात्मपदाथीची प्रतीतिरूप जो विक्षेप तो सप आहे. विक्षपसपेनिवृत्ति- 
जन्य अवांतर रस आनंदानुभवरूप जे आस्वादान त॑निधिरूप अद्वेत जद्च- 
प्रापतिजन्य महानंदाच्या प्राप्तीशी प्रतिबंध होण्यास्तव विध्न हणतात. अथवा 
रसास्वादाचा हा आणीक अथ आहे कीं, सविकल्पसमार्धाहून उत्तर निर्विकल्प- 
समाधि होतो आणि सविकल्प समाधीमध्यं त्रिपुटी प्रतीत होते ह्षणून सवि- 
कल्पसमाधीचा आनेद त्रिपुटीरूप उपाधिसहित होण्यास्तव सोपाधिक ह्मणतात. 
आणि निर्विकल्पसमाधीमध्यं त्रिपुटी प्रतीत होत नाहीं, हणून निर्विकल्पस- 
मांधीमध्य निरुपाधिक आनंद आहे. या प्रकारंकरून सविकल्पसमाधीच्या 
उत्तर, निर्विकल्पसमाधीच्या आरंभी, सविकल्पसमा्धीच्या सोपाधिक आनंदाशीं 
त्यागूं शकत नाहीं, किंतु त्याचाच अनुभव करतो तो रसास्वाद ह्मणतात, 
झणून विक्षपवृत्तिजन्य आनंदानुभव अथवा सविकल्पसमाधीच्या आनंदाचा 
अनुभव तो रसास्वाद हणावा. दोन्ही प्रकारचा रसास्वाद निर्विकल्पसमाधीचे 
परमानंद अनुभवाचा बिरोधी होण्यास्तव विध्न आहे, ह्मणून त्याचा त्याग 
करावा. अशीं निर्विकल्पसमाधीविषयीं चार विध्ने होतात, तीं चारी विध्नं 
समाधीच्या आरंभीं होतात, हणून सावधानतंकरून चारी विघ्नांचा प्रतिबंध 
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करून समाधीचे ठायीं जो विद्वान परमानंदाचा अनुभव करतो तोच र्जाॉवन्मुक्त 
झणतात. या प्रकारंकरून ज्ञान्याचें चित्त निराठंब होत नाही. जेव्हां प्रार- 
व्धबलेकरून समाधीपासून उत्थान होतं, तेव्हांही समाधीमध्ये केला जो पर- 
मानंदानुभव त्याची स्मृति होते. हणून उत्थानकालींही ज्ञान्याचं वित्त निरा- 
लंब नाहीं आणि ज्ञान्याची जी भोजनादिकांचे ठायीं प्रवृत्ति होते ती केवल 
प्रार्धकरून होते परंतु जानी भोजनादि व्यवहाराचे ठायीं खेद मानून प्रवृत्त 
होतो, कारण कीं, भोजनादि प्रवृत्ति समाधिसुखाची विरोधी आहे. ज्यास 
भोजनादि शरीरानेवाह प्रवृत्ति खदरूप प्रतीत होते. त्यास अधिक प्रवत्ति 
संभवत नाहीं. या म्रकारकरून बहत आचायांनीं हा पक्ष लिहिला आहे 

आणि जीवन्मुक्तीचाही आनंद वाद्य प्रवत्तमध्ये होत नाही. किंतु निवर्ताच्या 
ठायींच होतो. ह्मणून जीवन्मुक्तिसुखाथे ज्ञान्याची बाह्यप्रवृत्ति संभवत नाही 

यद्यपि हें वणन सत्यच आहि. .तथापि जञान्याशीं निवृत्तिरूप नियम बोलणे 
संभवत नाहीं. हा मुख्य सिद्धांत आहे कारण कीं, ज्ञान्याच्या निवृत्तीविषयीं 
अथवा प्रवत्तीविषयीं वेदआज्ञारूपविाधि तर नाहीं ज्या विधीकरून ज्ञान्याच्या 
व्यवहाराचा नियम मानावा असं नाहीं, हणून ज्ञानी निरंकुश आहे. त्याचा 
व्यवहार प्रारूधेकरून होतो. ज्या ज्ञान्याचं प्रारूध मिक्षाभोजन मात्र फलाच हेतु 
असतं त्याची मिक्षाभोजनाचे ठायी प्रवृत्ति होते. आणि ज्याचं प्रारध अधिक भो- 
गाचा हेतु असते त्याची अधिक प्रवृत्ति होते.आणि जर असं झणेल,की ज्याचं प्रारन्ध 
*भोजनमात्राचंच हेतु असतें, त्यासच ज्ञान होते. अधिक व्यवहाराचे हेतु ज्याचें 
भारब्ध असंत त्यास ज्ञान होत नाहीं, हणून मिक्षाभोजनादि व्यवहाराहून 
आपिक व्यवहार ज्ञान्याचा होत नाहीं, झणून ज्याची अधिक प्रवात्ते असते 
तो ज्ञानी नाहीं. ही आश्यंका घडत नाहीं; कारण कीं, याजुवल्क्यजनकादि 
ज्ञानी बोठलेलळे आहेत सभाविजयंकरून धनसंग्रह व्यवहार याजञवल्क्याचा. 
तसाच राज्यपालन व्यवहार जनकाचा बोलिला आह. आणि वासिष्ट ग्रंथामध्ये 
अनेक ज्ञाने पुरुषांचे व्यवहार नानाप्रकारचे बोलिळे आहेत. या कारणास्तव 
ज्ञान्याच्या प्रवृत्तीचा अथवा निवृत्तीचा नियम नादीं. यद्यपि याझवल्क्यानें 
सभाजयाच्या उत्तर विठ्ठत्संन्यासरूप निवृत्ति धारण केली. आणि प्रवृत्तीचे 
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ठायीं ग्लानींचे हेतु नाना दोष बोलिला तथापि याझवल्क्याशीं विद्वत संन्या_ 
साहून पूर्वी ज्ञान नव्हतं, हे बोलणें संभवत नाहीं, किंतु ज्ञान तर प्रथमच 
होतें, परंतु विद्ठत्‌संन्यासाहून पूर्वी जॉवन्सुक्तीचा आनंद प्राप्त झाला नाही. 
हणून जीवन्मुक्ताकरतां सवे संग्रहाचा त्याग केला. याझवल्क्याचं प्रारब्ध 
पूवेकाली अधिक भोगाचा हेतु आगि उत्तरकालीं न्यूनभोगाचा हेतु होतें, 
झणून याझञवल्क्य[शीं ग्लानांवांचून आधक भोग आणि पश्चात्‌ ग्लानीकरून 
सवे भोगाचा त्याग झाला, आणि जनकाचे प्रारध मरणपर्येत राज्यपालनादि 
सम्राद्धि भोगाचा हेतु होतं, हणून सवदां त्यागाचा अभावच झाला, भोगाचे 
ठायीं ग्लानी झाले व नाहीं, आणि वामदेवार्दकांचे पारव्ध न्यून भोगाचा हेतु 
होतं हणून सदा भोगाचे ठायी ग्लानीकरून अधिक प्रवृत्ति झाली . नाही, 
आणि वासिष्ठामध्ये असाही प्रसंग आहे कीं. शिखरध्वजाची ज्ञानोत"तर अधिक 
प्रवृत्ति झाली या प्रकारंकरून नानाप्रकारचा विलक्षण व्यवहार ज्ञान्याचा बोलिला 
त्या सवीना ज्ञान समान आहे, आणि त्याचे फल मोक्षही समान आहि. 
आणि प्रारभभेदेकरून व्हमहाराचा भद आहे. व्यवहाराच्या न्यून 
तेकरून जविन्मु्त सुखाची अधिकता आगि व्यवहार आधिकतकरून जीवन्मु- 
क्ति सुखाची न्यूनता होते. याविषयीं कोणी शंका करतील कीं, जा जीवन्मुक्त 
सुखाशी त्यागून तुच्छ भागाचे ठायीं प्रवृत्त होतो, तो बिदेहमोक्षासही त्यागून 
वैकुंठादि लोकांची इच्छा धारण करून तत्‌ तत्‌ लोकीं जाइल ही शंकरा 
घडत नाहीं. कारण कीं, जीवन्मुक्त सुखाचा त्याग आणि भोगाचे 
ठायीं प्रवृत्ति तर ज्ञान्याशीं प्रार्धबलकरून संभवते, परंतु विदेहमोक्ष 
त्याग आणि परलाकगमन त्यास संभवत नाहीं.कारण कीं ज्ञान्याचे प्राण बाहेर 
गमन करित नाहींत, याकरतां परलाकगमन संभवत नाहीं. आणि विदेहमोक्ष 
त्यागही संभवत नाहीं. कां हझणाळ तर ज्ञानेकरून अज्ञाननिवृत्ति होऊन 
प्रारधभोगानंतर स्थूल सूक्ष्म शरीराराकार अज्ञानाचा चेतन्याचे ठायीं जो 
लय तो विदेह' मोक्ष झषणतात. तो त्यास आवश्य होतो. जर मूलाज्ञानश्ेष- 
राहील अथवा नष्ट अज्ञानाची पुनः उत्पत्ति होईल तर विदेह मोक्षाचा अभाव 
होईल. तं मलाज्ञानाचे (वेरोधी ज्ञान त्यास आहे, हणून अज्ञान दष रहात 
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नाहीं, आणि प्रमार्णकरून नासले ज॑ अज्ञान त्याची पुनः उत्पाते होत नाही. 
या कारणास्तव विदेहमाक्षाचा अभाव घडत नाहीं. आणि विदेहुमोक्षाचे त्या- 
गाविषयी आणि परलोक गमनाविषयीं ज्ञान्याशी इच्छाच संभवत नाहीं, कारण 
कीं ज्ञान्याशीं इच्छा केवल प्रारधकरून होते, जितक्या सामम्रीवांचून प्रार- 
वधाचा भोग संभवत नाही तितक्‍या सामग्रीची प्रारूध रचना करते, इच्छे- 
वांचून भोग संभवत नाहीं, ह्षणून ज्ञान्याशीी इच्छाही प्रारूधाचे फल आहे. 
आणि अन्य लोकीं अथवा या लोकीं अन्यशरीराचा संबंध ज्ञान्याशी प्रारब्धे- 
करून होत नाहीं. ह पूर्वी याच तरंगांमध्ये प्रतिपादन केल आहे. या कार- 
णास्तव शान्याशीं प्रार्धेकरून विदेहमाक्षत्याग अश्रवा परलोकगमनाची इच्छा 
होत नाही. जीवन्मुक्ति सुखाची विराधी वतमानशरीराचे ठायी अधिक भोगा- 
ची इच्छा तर भिक्षाभाजनादिकांच्या परी जनकादिकांना संभवते. या स्थानीं 
हें रहस्य आहे कीं, ज्ञान्याची वाद्यपरवृत्ति जीवन्मुक्तीची विराधी नाहीं. किंतु 
जीवन्मुक्तीच्या विलक्षणसुखाची विरोधी आह. कारण की आत्मा नित्यमुक्त 
आहे, अविद्यकरून बेध प्रर्तात होता आणि ज्याकालीं ज्ञान होतें त्या कालीं 
अविद्याकुृत वंधभ्रम नष्ट होता. ज्ञान झाळं असतां पुन: बंधभ्रांते होत नाहीं. 
शरीरसहवतेमान असून ज्यास बैधभ्रमाचा अभाव ती जीवन्माक्त हणतात. 
ज्ञान्याशीं देहा!दिपवृत्तीचे ठायीं आत्म्याविषयीं वधभ्रांते होत नाहीं झणून बाह्य 
प्रवत्तीकरूनही जीवन्मुक्तीची हानि होत नाहीं, परंतु बाह्यप्रवृत्ताचे ठायीं 
जीवन्मुक्तीच विलक्षण सुख होत नाही. एकाग्ररूप अंतःकरण पारेणामकरून 
सुख होते. तो एकाग्र पारेणाम बाह्य प्रवृत्तीचे ठायीं होत नाही. या प्रकॉरे- 
करून प्रारधभेदाखव ज्ञानीपुरुषांचे व्यवहार नानाप्रकारचे बोलिले. परंतु 
ज्याचें प्रार्ध अधिकप्रवृत्तीचा हेतु असत, त्याचं मेद प्रारुध हणतात, 
कारण कीं, अधिकप्रवृत्ति एकाग्रतेची विरोधी आहे. आणि एकाग्रतेवांचून 
निरुपाधिक आनंद प्रतीत होत नाहीं ह॑ समाधिनिरूपणाचे ठायीं बोलिलें 
आहे. आणीक पूर्वी बोलिला कीं ज्ञान्याशीं सवे अनात्म पदा्थीचे ठायीं मिथ्या 
बुद्धि आहे, झणून राग नाही. आणि रांग नाहीं, झणून प्रवृत्ति संभवत नाहीं. 
ती शंका घडत नाही, कारण कीं, जश्ली देहाचे ठायीं मिथ्या बुद्धि ही ज्ञा- 


२१७६ विचारसागर 


न्याशीं आहे, तरी देहाचे अनुकूल जे मिक्षादि त्यांचे ठायीं केवल प्रारब्थे- 
करून प्रवृत्ति होते. तर्सेच ज्याचें अधिक भोगाचे प्रारध आहे, त्या ज्ञान्याची 
अधिक प्रवृत्तिही होते. जसा बाजिगराचा तमाशा मिथ्या जाणत असतांही 
तद्विषयीं सवे लोकांची प्रवृत्ति होते. तद्वत्‌ सवे पदार्थाचे ठायी ज्ञान्याशी 
मिथ्याबुद्धि असतांही प्रवृत्ति संभवते. आणीक जर असे हणेल की, ज्या 
पदार्थांचे ठायीं दोषददष्टि असते त्याचे ठायीं पुरुषाची प्रवृत्ति होत नाहीं. 
ज्ञान्याशीं अनात्मपदा्थाचे ठायी दोषदृष्टि आहे. राग नाही ह्मणून प्रवृत्ति 
घडत नाही. ही शंका सिद्ध होत नाहीं. कारण कीं, अपथ्य सेवनाच्या ठायीं 
रोग्याने अन्वयव्यतिरेकॅकरून दोषाचा निश्चय केला आहे, परंतु अशथ्यसषेव- 
नाविषयीं पारब्धेकरून रोग्याची प्रवृत्ति होते. तशीच प्रार्धेकरून ज्ञान्याची 
सर्वे व्यवहाराचे ठायीं दोषदाष्टि झाली असतांही पवृत्ति संभवते. या प्रकारें- 
करून ज्ञान्याच्या व्यवहाराचा नियम नाहीं. हा पक्ष विद्यारण्यस्वामीनं तृतति- 
दीपामध्ये प्रतिपादन केला आहे. या कारणास्तव तत्त्वदृष्टींचा व्यवहार नियम- 
रहित आहे. समाधिरूप नियमाचा विधि ऐकून तत्त्वदृष्टि हांसत आहे. 
॥ मू. ओं. । 

ऐसें कांहीं काळ करतां विचरण ।॥ तत््वद्दष्टि उत्तम सज्ञान ॥ 

निजपारब्ध भोगून पूर्णे ॥ मग झाले लीन माण त्याचे ॥१७॥ 

टीका:--प्रारूधभोगानंतर ज्ञान्याचे प्राय गमन करीत नाहोंत. हणून 
तत्त्वदृष्टीचे प्राण लीन झाले हे बोलिलें, आणि ज्ञान्याच्या शरीरत्यागाविषयीं 
कालाविशेषाची अपेक्षा नाही, उत्तरायणांत अथवा दक्षिणायणांत देहपात 
'होओ तो सवेथा मुक्त आहे, तशीच देशविशेषाचीही अपेक्षा नाहीं. काश्या” 
दि पुण्य देशामध्ये अथवा अत्यंत मलिन देशांत ज्ञान्याचा देहपात होओ तो 
सवैथा मुक्त आहे. तज्ीच आसनविदेषाची अपेक्षा नाही. प्रथ्वीचे ठायी 
शवासरनेकरून अथवा सिद्धासनकरून देहपात होओ तहत सावधान जह्म- 
चिंतन करतांना अथदा रोगेकरून व्याकुळ हा हा शब्द करीत होत्साता देह- 
पात होओ सबेथा मुक्त आहे, कारण कीं ज्या कालीं ज्ञानंकरून अज्ञाननि- 
वृत्ति झाठी, त्याच कालीं ज्ञानी मुक्त आहे. हणून ज्ञान्याशीं विदेह मोक्षा- 
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विषयीं देशकाळ आसनादिकांची अपेक्षा नाही, जशी ज्ञान्याशी देहपातावि- 
षर्यी देशकालादिकांची अपेक्षा नाहीं तशींच ज्ञाननिभित्त श्रवणादि ज्ञानसाघ- 
नांविषयीं देशकालादिकांची अपेक्षा नाही. आणि उपासकादीं देशकालादि- 
कांची अपेक्षा आहे. यद्यापे भीप्मादि ज्ञानी असूनही भीप्माने उत्तरायणावां- 
चून प्राणत्याग केला नाहीं. तथापि भीप्मादिक अधिकारी पुरुष आहेत ह्मणून 
उपासकांना उपदेश संप्रदायाकरतां त्यानं कालावशेषाची प्रतीक्षा केली आगि 
वसिष्ठ भीप्मादि अधिकारी आहेत, ह्मणून त्यांना अनेक जन्म झाठे आहेत. 
कारण की अधिकारी पुरुषांचे एक कल्पपर्यंत प्रारध आहे. कल्यांतावांचून 
विदेहमोक्ष होत नाहीं, आगि कल्पाचे मध्यभागीं त्यांना इच्छाबलंकरून नाना 
शरीरं हॉतात, परंतु आत्मस्वरूपाचे ठायीं त्यांना जन्ममरणआंति नाहीं, झ- 
णून जीवन्मुक्त अहित. अधिकारी पुरुषांचा संपूर्ण व्यवहार अन्योपदेश निमित्त 
आहे आणि इतर ज्ञान्याच्या व्यवहाराचा कांहीं नियम नाहीं. या अमभिप्रायं- 
करून तत्त्वदृष्टींच्या देहपाताविषयीं देशकाळादि कांहींच बोलिले नाहींत. 
॥ मू. आ. ॥ 

दुसरा शिष्य अदृष्टनार्म जाण । तण गंगातट शुभस्थान॥ पाहून 

एकांत आति पावन । ब्रह्म-्यान केळं पे ॥२८॥ शाखरीतीकरून 

देह त्यजिला । पूर्वी जसा मागे होता कथिला ॥ त्या परकार त्र- 

ह्रूपीं मिळाला | आति झाला आनंद ॥ १० ॥ 

टीकाः---जशी ज्ञान्याशीं देश्कालादिकांची अपेक्षा नाहीं, त्याहून विपरीत 
उपासकाशीं तूं जाण. उत्तम देश,उत्तम उत्तरायणादि कालांत जेव्हां उपासक 
देह त्यागील तेव्हां टपासकाशीं उपासनर्च फळ होईल, आणि ज्ञान्याशीं मरण- 
कालीं सावधानतेंकरून ज्ञेयाच्या स्मृतीची अपेक्षा नाहीं. उपासकाशीं मरण- 
कालीं ध्येयस्वरूपाच्या स्मृतीची अपेक्षा आहे, ज्याचे पूर्वी घ्यान केलें त्या- 
ची स्माते जर मरणकालीं होईल तर उपासनेचे फल होईल. जशी ध्येयस्मृती- 
ची अपेक्षा आहे, तद्चीच ध्येयजद्मप्राप्तीच्या मागोचीही स्मृति पाहिज. कारण 
कीं, मागार्चे चिंतनही उपासनेचं अंग आहि. आणि ज्ञाननिमित्त श्रवणावि- 
षयीं देशकालादि अपेक्षा नाहीं. आणि घ्यानाविषयीं उत्तम देश व दीघेकाळ 
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सिद्धादे आसनादिकांची अपेक्षा आहे. म्हणून द्वितीय शिप्य जे अददष्टि त्याचा 
मंगातीरी वास आणि अंतकालीं योगशयाखरीतीकरूनच देहपात बोलिला. 
॥ मू. ऑ.।॥ 

आतां तकदृष्टि तिसरा शिप्य । गुरुमुख॑ पावून उपदेश ॥ मग 

जीं प्रस्थान अष्टादश । त्याचा पूबीपर दंश पाहता झाला॥२०] 

जितर्के आहे वेढशास्त्र वचन । त्याचे पाहिलें सवे पर्यवसान ।॥ 

मुक्तोख हेतु केवळ ज्ञान । अद्रय निश्चय ज्ञान जाणितलं ॥ २१॥ 

टीका:---तकंदृष्टिनामे तिसरा शिप्य तेण गुरुद्वारा उपदेश श्रवण करून 
नंतर श्रवण केल्या अथोविषयी अन्यशास्त्राचा विरोध निवृत्त करण्याकरितां 
सवे शाखांचा अभिप्राय विचारून असा निश्चय केला कीं सकलशास्त्रां- 
चं परम प्रय्रोजन मोक्ष आहे. आणि मोक्षाच साधन ज्ञान 'आहे. 
तें ज्ञान अद्य निश्वयरूप आहे. भेद निश्चय यथाथ ज्ञान नाही, 
समम्रश्ञा्ष साक्षात्‌ अथवा परंपरंकरून अह्मज्ञानाचे हेतू आहेत. यर्द्यापे 
संस्कृत वैखरी वाणीचीं अष्टादश प्रस्थान अहित, त्यांत कित्येक कर्म प्रतिपादक 
आणि कित्येक विषयसुखोपाय प्रतिपादक आणि कित्येक अह्माहन मिन्न 
देवता उपासनाबोधक आहेत. तद्वत ज्ञाननिमित्त जीं न्याय सांख्यादि शास्त्र 
आहेत तींही भेदज्ञानासच यथाथ ज्ञान म्हणतात, म्हणून सवोना अद्वेत जक्माची 
बोधकता घडत नाहीं, तथापि सकळक्याखांचे कत सवज्ञ आणि कृपाळु आहेत 
हणून त्यांनीं केल जीं मूलसूत्रे त्यांचा तर वेदानुसाराच अथ आहे, परंतु 
त्यांचे व्याख्यानकर्त्ते आंत आहेत, ह्मणून त्यांगीं मूळसूत्रकत्याच्या अमिप्रा- 
याहून विलक्षण अथ केल, आहे, परंतु त्या मूळसूत्राचा अर्थ देदाहून विरुद्ध 
नाहीं. किंतु वेदानुसारच सव शाखांचा अथ आहे. हा तकंदृष्टीने उत्तम सं- 
स्कारंकरून निश्चय केला तीं विद्येची अष्टादशप्रस्थानं सांगतो. चार वेद, चार 
उपवेद, साहा वेदांची अंगे, पुराणें, न्याय, मीमांसा, धर्मशास्त्र, या प्रकारे - 
करून वैखरी वाणि रूप बिद्येच अष्टादश भेद आहेत. त्यांस प्रस्थान झणतात. 
कग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, अथववेद हे चार वेद आहेत. त्यांमध्ये कित्येक 
वचने जेयजझबोधक आणि कित्येक ध्येयबोधक्र आणि कित्येक कर्मबोधक 


तरंग सातवा. १७९ 


अहित. कर्मबोधक वेदवचनांचें अंत:करणशाद्वे द्वोरा ज्ञानच प्रयोजन आहे. 
प्रवृत्तीविषयीं कोणत्याही वेदवचनांचा अभिप्राय नाहीं. किंतु निषिद्ध खाभा- 
विक प्रवृत्तीपासून प्रतिबंधनाविषयीं अभिप्राय आह. या कारणास्तव अभिचार 
कमे प्रतिपादक जो अथर्ववेद त्याचंही निवत्तीविषयीं तात्पय आहे, जो द्वेष 
करून शत्रु मारण्याविषयीं प्रवृत्त तेणे अन्यायंकरून शत्रूशी न मारावे या 
कारणें अभिचार कर्मे श्‍येनयाग बोलिला आहे. शत्रु मारण्यानेमित्त जे कर्मे त 
अभिचार कर्म ह्मणावं. असा स्येननाम यज्ञ आहे. त्या इंथनयागाचं बोधक जे 
वेदवचन त्याचा हा अथ नाहीं, कीं शत्रुमरण कामवान्‌ श्येनयागाचे ठायीं 
प्रवृत्त होवो, 6तु शत्रु मारण्याची ज्यास कामना होईल त्याने शत्रु मारण्या- 
विषयीं ईथनयागाहून अन्यउपायाच्या ठायीं प्रवृत्त न व्हावे या प्रकारे द्वेषाने 
प्राप्त च्छेदनादि त्यांच्या निवत्तीविषयीं श्‍यथनयाग बोधक वदवचनाचा अभि 
प्राय आहे. प्रवत्तिवीपयी नाहीं. कारण को, प्रवातते तर हेपकरून प्राप्त आहे 
जं अन्यकरून प्राप्त होत असत, त्याविषयी वदवाक्याचा अभिप्राय नाहीं 
या प्रकारकरून सवे अथववेदाचं [नवत्तिनिषयी तात्यय आह. आणि तिन्ही 
वेदांतील कमबाधक वाक्यांचा अंत:करणओुद्धिद्वारा ज्ञानाच्या ठायी उपयोग 
स्पष्ट आहे. तसे चार उपवेद आहेत. आयुर्वद, धनुरवेद, गांधववेद, अथर्वे- 
वेद त्यामध्ये आयुर्वेदाचे कर्त ब्रह्माप्रजापाते अश्विनीकुमार धन्वंतरी आदि 

हेत, चरक वागृभटादेकृत 'चिझित्साशास्र आयुवेद आह, आणि वात्स्यायन- 
कृत कामशासखत्रही आयुर्वेदांतभूंत आहे. कारण क्री. कामशास्त्राचा विषय 
वाजीकरणसंभनादि चरकादेकांनीं कथिला आहे. त्या आयुर्वेदाचा वैराग्या- 
बिषयींच अभिप्राय आहे. कारण की आयर्वेदाच्या रीतीकरून रोगा- 
दिकांची निवत्ते झाठी असतां पुनः रोगादे उत्पन्न होतात, झ९- 
णून लोकिकउपाय तुच्छ अहित. या अर्थाविषयीं आयुर्वेदाचा अ- 
भिमाय आहे, आणि ओषधदानादिकरून पुण्य होऊन अंतःकरणशुद्धि 
द्वारा ज्ञानाचेच ठायीं उपयोग आहे तसा विश्वार्मत्रकृत धनुबॅद आहे.त्यांत 
आयुर्धे निरूपण केलीं आहेत. आयुध चार प्रकारचीं आहेत मुक्त, अभ्रुक्त, 
मुक्तामक्त, यंत्रमुक्त, चक्रादिहस्ताने फंकावं तं मुक्त हणावे खड्गादि अयुक्त 
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हणावे, बची आदि मुक्तामुक्त झणांव. शर किंवा गोळी आदि यंत्रमुक्त 'छझ- 
णावे. या प्रकारं चार प्रकारचीं आयुंध आहेत. त्यांमध्ये मुक्त आयुध अख 
ह्मणतात. अमुक्त शस्त्र ह्मणतात. त्या आयुषांच्या ब्रह्मा विष्णु पशुपति प्रजापति 
अग्निवरुणादि देवता मंत्रासह वर्णिल्या आहेत. क्षत्रीय कुमार आगि त्यांच्या 
अनुसारी ब्राह्मणही अधिकारी आहेत. त्यांचे चार भेद बोलिले आहेत. 
पदाति रथारूढ अश्वारूढ गजारूढ आणि युद्धसमयी मंगळ शकुन इतका 
अर्थ धनुर्वेदाचे प्रथम पादांत आहे. आणि आचाये लक्षण व आचा- 
यापासून शास्त्रप्रहणाची रीति धनुर्वेदाच्या द्वितीय पादांत बोठिडी आहे.आणि 
गुरुसंप्रदायापासून प्राप्त शस्राचा अभ्यास व मंत्रासी$ देवता सिद्धीचा जो 
प्रकार तो तृतीय पादांत आहे. सिद्ध झाल्या मंत्राचा प्रयोग चतुर्थ पांदांत व- 
णिला आहे. इतका अथे धनुर्बेदांत आहे. तो जह्मा प्रजापत्यादिकांपासून 
विश्वामित्राशीं प्राप्त झाला. त्यांने ता प्रगट केला.केवळ विश्वामित्रापासून धनुर्वेद 
उत्पन्न झाला नाहीं.दुष्टचोरादिकांपासून प्रजापालन क्षत्रियांचा धमे बोधक 
धनुवेद आढे, हणून त्याचाही अंतःकरणुद्धाकरून जञानद्वारा मोक्षाविषयीं- 
चच अभिप्राय आहे. तसा गांधववेद भरताने प्रगट केला त्यामध्ये स्वर ताल 
मूच्छातीहत गीत नृत्य वाद्यांचे निरूपण विम्तारंकरून कल आहे. देवता- 
राधनं करून निर्विकल्प समाधीची सिद्धि गांधव वेदाचे प्रयोजन आहे.ह्मणून 
त्याचंही अंतःकरण एकाग्रतकरून ज्ञानद्वारा माक्षच प्रयोजन आहे. तसाच 
अथेवेदही नानाप्रकारचा आहे. नीतिशास्त्र, अश्‍वशास्त्र, थिल्पत्नास्र, आदिक- 
रून धन प्राप्तीच्या उपायाचा बोधक आहि. परंतु धनप्राप्तीच्या सवे उपायां- 
मध्ये जो निपुण त्यासही भांग्यावांचून धनपाप्ति होत नाही, झणून अथेवे. 
दाचंही वेराग्याविषयीं तात्मये अहि. तद्वत्‌ वेदांची सहा अंगे आहेत. शिक्षा, 
कल्प, व्याकरण, निरुक्त, ज्योतिष, पिंगल, हीं वेदांच्या उपयोगीं आहेत, 
हणून वेदांची अंर्गे बोलिली. त्यांत शिक्षेचा कत्ता पाणिनी आहे. 
चेद॒ शब्दांतील अक्षरस्थानाचे ज्ञान आणि उदात्त अनुदात्त स्वरिताचे ज्ञान 
शिक्षेकरून होतं. वेदाचे व्याख्यानरूप जो अनेक प्रतिशाखा नाम ग्रंथ आहे.तोही 
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शिक्षेच्या अंतभूत आहे. तशी वेदबोाधेत कमीनुष्ठानाची रीति कल्पसूत्रकरून 
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जॉणू येते. यश करविणारे आझण करत्विज हणावे. त्यांना मिज्ञ भिन्न करण्यास 
जॅ-योंग्य कम तत्मकारबोधक कल्पसूत्र आहे. त्या कल्पसूत्राचे कर्ते कात्योगंन 
अश्वलायनादि मुनी आहेत हणून कल्पसूत्रही वेदाच्या उपयोगीं होण्यासब 
वेदाचे अंग आहे. तसेंच न्याकरणेकरून वेद शब्दांच्या शुद्धतेचे ज्ञान होत. 
ते व्याकरणतूत्र अष्टाध्याय पाणिनीन केलें आहे. कात्यायन आणि पतंजलीने 
स्वा सूत्रांचे व्याख्यान वार्तिक आणि भाप्य केलं आहे, आणीक जं व्याकरण 
आहे त्यामध्ये वेदशन्दांचा विचार नाहीं हणून पुराणादिकांविषयीं उपयोग 
आहे परंतु वेदाच उपयोगी नाही, आणि पाणिनीकूत व्याकरणाने वेदशब्दां- 
चीच सिद्धि आहे ह्मणून वेदाचे अंग आहे. तसेंच याप्कनाम मुनीने त्रयोदशा- 
ध्याय निरुक्त कलं त्यांत वेदमंत्रांतीळ अप्रसिद्ध पदार्थबोधानाभेत्त नाम 
निरूपण केलीं अहित ह्मणून वैदिक अप्रसिद्ध पदार्थज्ञानाविपषयी उपयोगी 
होण्यास्तव वेदाचे अंग आहे, सज्ञाबोधक जो पंचाध्याय निघंटनाम मंथ यास्क- 
मुनीने केला तोही निरुक्ताच्या अंतभूत आहे, आणि अमरधिह हेमादिकांनीं 
केले जे संज्ञाबोधक कोश ते सव निरुक्ताच्या अंतभूत आहेत. तसेंच पिंगल- 
मुनीने सूत्र अष्टाध्यायंकरून च्छेंदनिरूपण केळ तेणं वैदिक गायज्यादि 
च्छंदांच ज्ञान हातं हणून पिंगलसूत्रद्वी वेदाचे अंग आहे. तसंच आदित्य- 
गगीरिकृत ज्योतिषही वेदाचे अंग आहे, कारण कीं वेदिक कर्मारंभकालीं का- 
काच ज्ञान पाहिजे, ते कालज्ञान ज्योतिषकरून होते ह्मणून वेदाच अंग आहे, 
'हीं साहा वेदाची अंगें आहेत, त्यांत वदोपयागी जो अथ नाहीं त्याचं निरू- 
प्रण संक्षेपंकरून केळं, प्रधानत्वंकरून नाहीं हणून जं वेदाचं प्रयोजन त॑च 
घडंगाचे प्रयोजन आहे एथक नाहीं. पुराणे अष्टादश आहेत ब्रह्म, पद्म, 
वैप्णव, जैव, भागवत, नारदीय, मार्केडेय, अभि, भविप्य, ब्रह्मवेवतेक, लिंग, 
वाराह, स्कंद, बामन, कूम, मत्स्य, गरुड, तह्मांड, हीं अष्टादश पुराणे व्या- 
सांनीं केलीं आहेत, तशीं कालिपुराणादि आणीक बहुत आहित तीं उपपुराणें 
झणतात. कोणी उपपुराणही अष्टादशच झणतात, परंतु तो निग्रम नाहीं, 
उपपुराणे बहुत आहेत, भागवत दोन अहित, वैप्णवभागवत आणि देवीमा- 
गवंत. दोघांचीही द्वादशस्कंध आणि अष्टादशसहसर संख्या आहे, परंतु त्यांमध्यें 
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झुक प्राण आणि एक उपपुराण आहे. दोन्ही व्यासकृत आहेत हाणून प्रमाण 
आहेत. जशीं पुराण व्यासकृत आहेत तशीं कांहीं कांहीं उपपुराणेही व्यासकृत 
अहित ब कांहीं उपपुराण पराशरादि सवज्ञ मुनीकृत आहेत ह्मणून उप- 
पुराणही प्रमाण आहेत. जो डपनिषदाचा अर्थ तोच पुराणांचा आणि उप- 
पुराणांचा अथे आहे, हा प्रसंग पुढे प्रतिपादन करूं. तर्सच 
पैंचाध्याय गौतमकूत न्यायसूल आहे त्यामध्ये युक्ति प्रवान आहे. युक्ति- 
निंतनेकरून पुरुषांची तीव्र बुद्धि होते, तेव्हां मनन करण्याविषयी समथे 
होतो, हणून युक्तिप्रधान न्यायसूत्रांचही मननद्वारा वेदांतजन्य ज्ञानच फल 
आहे. आणीक कणादकृत दकशाध्याय वेशेषिकसूत आहे त्याचार्ह[ न्याया- 
मध्येच अंतभोव आहे. आतां मीमांसा दोन आहेत, एक धमेमीमांसा, दुसरी 
ब्रझ्ममीमांसा. जी धमेमीमांसा तीच पूवमीमांसा आणि जी जअह्ममीमांसा तीच 
उत्तरमीमांसा म्हणतात. धममीमांसा द्वादशाध्याय आहे. जयमिनी तिचा 
कतो आहे. कर्मानुष्ठानाची रीति त्यांत प्रतिपादन केली. आहि हणून विधिर 
पूर्वक कर्माचे ठायीं प्रवृत्ति धममीमांसेचे फळ आहे. कमंप्रवृत्तीपासून अंतःक- 
रणशुद्धि होते आणि अंतःकरणशुद्धीपासून ज्ञान होतं. नंतर ज्ञानकरून मोक्ष 
होतो. या प्रकारंकरून धर्ममीमांसेचे मोक्षफल आहे, आणि धमेमीमांसेच्या 
द्वादश अध्यायांमध्ये जो अथाचा भेद आहे तो कठीण आहे, हणून लिहिला 
नाहीं. आणि संकषणकांड पेचाध्याय जयमिनीक्ृूत आहे, त्यांत उपासना बो” 
छिली आहे, त्याचाही धर्ममोमांसेमध्ये अंतभोव आहे. आतां ब्रह्ममीमांसा 
चार अध्याय आहे, तिचा कता व्यास आहे. एकेक अध्यायाचे चार चार. 
पाद आहित. त्यांत प्रथमाध्यायामध्ये असा अथ आहे कीं, सवे उपनिषद- 
वार्कयं त्रह्माचं प्रतिपादन करतात, अन्याचे नाहीं. आणि मंदबुद्धि पुरुषांना 
उपनिषत्‌बाक्‍यांच' परस्पर विरोध प्रतीत होतो. त्याचा परिहार द्वितीयाच्या- 
यामध्यें बोलिला आहे. आणि ज्ञान व उपासनेच्या साधानाचा .विचार 
तृतीय अध्यायामध्ये बोलिला आहे. ज्ञान व उपासनेचे फळ चतुथ अध्या- 
यामध्ये बोलिलें आहे. हं जह्ममीमांसा द्यारीरकशाख्च सवे शाखांमध्ये प्रधान 
आहे. मुमुसूशी हेच उपादेय आहे, यरचापे त्याचे व्याख्यानरूप अंथ बहुत. 
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अहित, तथापि श्रीशंकरकृत भाष्यरूप व्याख्यानच मुमु्षंशी श्रोतव्य आहे, 
'ततज्ञानद्वारा मोक्षफल स्पष्टच आहे. तसं मनु, याजवल्क्य, विष्णु, अम , 
अंगिरा, वसिष्ठ, दक्ष, संवर्ते, श्ातातप, पराशर, गौतम, शंखलिखित, हरित, 
आपस्तंब, शुक्र, बृहस्पति, व्यास, कात्यायन, देवल, नारद इत्यादि जे 
'सवेज्ञ त्यांणीं वेदानुसार स्मृतिनामक ग्रंथ केळे आहेत. तं धमेशास्त्र झ्क्‍णतात. 
त्यामध्ये वणाश्रमसंबंधी कायिक वाचिक मानसिक धर्म बोलले भाहेत. त्यांचें 
अंतःकरणशाुद्धिद्वारा ज्ञान होऊन मोक्षच प्रयाजन आहे. तर्सच व्यासांनी 
महाभारत आणि वाल्मिक्रानी रामायण केलं त्यांचाही धमशास्त्रामध्ये अंतभीव 
आहि. आणि देवताआराधनानिमित्त जे मंत्रशञात्र आहे तही धर्मशास्त्राच्या अंत- 
भूत आहे, अंत:करणशुद्धि देवताआराधनाच प्रयोजन आहे, तर्सेच वैष्णव मंत्र 
आ शिवतंत्रादे धमेशास्राच्या अंतभूत आहेत. कारण कीं त्यामध्येही मानस 
घमीचे निरूपण आहे. सांरूयश्गस्त्र साहा अध्याय कपिलमुनीने केळ आहे. 
त्यांत प्रथमाध्यायामध्ये विषय निरूपण केळे आहेत. द्रितीयाध्यामध्ये मह- 
त्त्व अहंकारादिक प्रधानाने कार्य बोलिलें. तृतीयाध्यायामध्ये विषयांपासून वै- 
राग्य बोलिलें. चतुथाध्यायामध्ये विरक्ताची आरूयाथिका बोलिली. पेचमाध्या_ 
यामध्ये परपक्षाचं खंडण बालिल. साहाव्या अध्यायामध्ये सवाथाचा संक्षेपे- 
करून संग्रह केला, प्रकृातिपुरुष विवेकॅंकरून पुरुषाचं असंगज्ञान सांख्यशास्त्रार्च 
प्रयोजन आहे. त्याचंही त्वंपदलक्ष्याथ शाधनद्वारा महावाक्यजन्य ज्ञानावि- 
पैयीं उपयोग होण्यास्तव मोक्षच फळ आहे. तसंच योगशास्त्र चार पाद 
प्रतंजलीकृत आहे. पतंजाले शषाचा अवतार आहे. कोणीणएक क्रुषी संध्यापा- 
सन करीत होत्साता त्याच्या अंजलीमध्ये प्रकट होऊन परथ्वीवर पडला 
झणून पतंजलिनाम हणतात. त्याने शरीराचा रोगमल निवृत्त क्रण्याकरतां 
चिकित्सा ग्रंथ केला आणि असुद्ध शब्दोचारणरूप वाणीचा मल नादयाकरता 
पाभिनीव्याकरणाचे भाप्य केलें. तसाच अंतःकरणाचा विक्षपमल निवृत्त करण्या- 
करतां योगशासत्र केले. त्यांत प्रथम पादांत चित्तवत्तिनिरोधरूप समाधि आणि 
त्याचीं भ्ताधर्न अभ्यास वैराग्यादि बोलिली. तसेंच विश्षिप्ताविताशी समाधीर्च 
सांधन यम नियम आसन प्राणायाम प्रत्याहार घारणा ध्यान समाधि हीं आढे 


प्ट्रं विचारसागर 


अमभाथीची अंगे द्वितीय पादांत बोलिली. तृतीय पादांत योगाच्या विसूळि 
बोलिल्या.चतुथे पादामध्ये योगाचे फळ,मोक्ष बोलिलें. या प्रकारकरून योगजञा- 
खही ज्ञानसाधन निदिध्यासन संपादनद्वारा मोक्षाचा हेतु आहे. आणि शारीर- 
क॒ सूलांचे ठायीं सांख्य व योगाचे खंडण आहे, तं उपनिषदाहून विरुद्ध जं 
ततूज्याख्यान आहे, त्यांचे खंडण आहे, मूल सूत्राचे नाहीं. तसेच न्याय वे- 
ज्ञेषिकां्चे खंढणही विरुद्ध व्याख्यानाचे केळे आहे. तसंच नारदळुत पंचरात्र 
नामक तंत आहे. त्यामध्ये वासुदेवाचे ठायी अंतःकरणाचे स्थापन बोलिले. 
त्यांचंही अंतःकरणस्थिरतेकरून ज्ञानद्वारा मोक्षच फळ आहे. सवव वैप्णवग्नंथ 
येचराताच्या अंतभूत आहेत. त पंचरात्र धमेश्याखाच्या अंतभूत आहे. तर्सच 
पाहुपततंत्रामध्ये पठापतीचे आराधन बोलिले,त्याचा कत्ता पश्ञुपति आहे.त्यांचही 
अंतःकरणनिश्वलद्वारा मोक्षसाधन ज्ञान फळ आहे आणीक जे शेवग्रंथ आहेत 
ते सवे पाशुपत तंत्राच्या अंतभूत अहित.तससच गणेश सूर्य देवी उपासना बोघक 
ग्रंथाचे चित्तनिश्वलद्वारा जानफळ आहे आणि सवीचा धमेज्याखामध्ये अंतभोव आ- 
हे. परंतु देवी उपासनेच्या बोधक ग्रथामध्य दान संप्रदाय दक्षिण व उत्तर आहेत. 
आणि उत्तर संप्रदायाशी वाममार्ग म्हणतात आणि दक्षिण संप्रदाय घर्मशाख्राच्या 
अंतभूत आहे आणि वाममार्ग धरमेशाखाहून विरुद्ध आहे हणून अप्रमाण आहे, 
य॒द्यपि वामतंत्र शिवकृत आहे, तथापि सकल वेदशाखांहून विरुद्ध आहे, हणून 
समाण नाही. जसे विष्णूने बुद्धावतार धारण करून नास्तिक अंथ केळे 
आहेत ते वेद विरुद्ध आहेत. ह्मणून प्रमाण नाहींत, तसे शिवकूत वाम 
तंत्रही अत्येत विरुद्ध आहे. त्यामध्ये मदिरादि अत्यंत अशुद्ध पदा्थीर्चे 
ग्रहण लिहिले आहे. आणि उत्तम पदाथीची जीं नामें ती मलिन पदाथीची 
नामे लोकवंचनेच्या निमित्त बोलतात. मदिरेचें नाम तीर्थे, मांसाचे नाम युद्ध, 
मदिरापात्राचें नाम पद्मा, कांद्याचे नाम व्यास, लसणाचे नाम शुकदेव व म- 
दिराकर्त्यांचें नाम दोक्षित, तर्सच वेश्यादिचांडालीन तिळा प्रयागवासी आणि, 
काशीवासी झणतात. आणि भेरवी चक्रामध्ये सित चांडाळादिकाशी ज्राद्मण. 
हणतात; आणि अत्यंत व्यमिचारिणीला योगिनी आणि व्यमिचाऱ्याशी बोगी 
झणतावद. असा अनेक प्रकारंकरून त्यांचा निषिद्ध व्यवहार आहे. .पूजुन-, 
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समयीं अनेक दोषवती खरीद्ली उत्तम शक्ति झणतात, जातीची चांडाळी अति 
व्यभिचारिणी रजस्वला जी स्री तिचे देवीबरुद्धीकरून पूजन करतात, व तिरके 
उच्छिष्ट मदिरापान करतात, आणि अधिक मदिरापानंकरूंन जर वमन करीळ 
तर तं प्रथ्वीवर पडूं देत नाहींत किंतु आचार्यासहित सवेत्र सावधानत्वंकरून 
भक्षण करतात. वमनाज्लीं भेरवी झणतात, आणि स्त्रीच्या योनीमध्ये जिव्हा 
लावून मंत्राचा जप करतात. मदिरा, मांस मत्स्य, मुद्रा, मंत्र हे पांच मकार 
भोगमोक्षानिमित्त सेवन करतात. प्रथम द्वितीय तृतीय मकारांचा अप्रारैद्ध 
नार्मिकरून व्यवहार करतात. इत्यादि वामतंत्राचा सकल व्यवहार या लोका- 
पासून व परलोकापासून भ्रष्टकत्ती आहे. या प्रकारंकरून कणंच्छेदी जोगी व 
अवघूत .गोसावी संन्यासी ज्राह्मणादे वाममागोरचे सेवन करतात, परंतु लोक- 
निंदित आणि वेदनिंदित आहे ह्मणून गुप्त रावितात, फार बोळून काय बा- 
मतंत्राची रीति एकून म्लंछाशीह रोमाच होतात. अर्स निंदित वामतंत्र अहि- 
सर्वे प्रकारेंकरून अभ्यक्षभक्षणादि बहुत निंदित मार्ग वामतंत्रामध्ये बोलिळे 
आहेत. अतिनीच व्यवहार लिहिणं योग्य नाही ह्मणून विश्यष प्रकार लिहिला 
नाहीं. सवेथा वामतंत्र त्याज्य आहे. तसेंच नाम्तिक मतही त्याज्य आहे. 
नास्तिकांचे साहा भेद आहेत. माध्यमिक, योगाचार, सोत्रांतिक, वैभाषिक, 
चार्वाक,दिगंबर. हे वेद प्रमाण मानीत नाहीत. त्यांचा आपआपणांत विलक्षण 
सिद्धांत आहे. माध्यमिक शन्यवादी आहेत. योगाचाराचे मतांत सव पदार्थ 
विज्ञानाहून भिन्न नाहींत. विज्ञानच तत्त्व आहे, व ते विज्ञान क्षणिक आहे, 
आणि सोत्रांतिक मतामध्ये विज्ञानाचा आकार बाह्य पदार्थावांचून होत नाहीं 

झणून विज्ञानाहन बाह्य पदाथीचं अनुमान होतं. या प्रकारंकरून सोतांतिक 

मतामध्ये बाह्य पदाथ अनुमान प्रमाणाचे विषय आहेत. प्रत्यक्ष नाहीत आणि 
स्थिर नाहींत किंतु सव पदार्थ क्षीण आहेत. आणि वैभाषिक मतामध्यं बाह्य 
पदार्थ क्षाणिक तर आहेत, परंतु प्रत्यक्ष प्रमाणाचे विषय आहेत, इतका भेद 
आहि. हीं चार मते सुगताची आहेत आणि चार्वाकमतामर्ध्ये पदार्थ क्षणिक 
नाहींत. परंतु त्यांच्या मतामध्य देह आत्मा आहे आणि दिंगंबराच्या मतो. 
मर्ध्ये देह आत्मा नाहीं, देहाहून आत्मा भिन्न आहे. परंतु जितकं देहाने 
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थहिमाण आहे तितर्केचे आत्म्याचे पतमाण आहे. या प्रकारेंकरून त्यांचा 
आपजअपपल्या मतामर्ध्य भेद आहे आणीकही त्यांच्या आपआपणामध्ये म- 
तांची विलक्षणता बहुत आहे. परंतु सवे वेदविरोधी आहेत ह्मणून नास्तिक 
आहेत. या कारणास्तव त्यांच्या मताचे उपपादन आणि खंडण विशेषेकरून 
लिहिल नाहीं. यद्यपि वाममार्ग व नास्तिकमताचे ग्रंथ संस्कृत आहित तथापि 
बेदबादह्य आहेत. एव वेदानुसार विद्येची प्रम्थाने अष्टादशच आहेत. आ- 
णीक ममटादिकृतं जे साहित्यमंथ आहेत त्यांचाही कामशास्त्रामध्य अंतभाव 
आहे. तसाच सकल काव्यांचाही कोणाचा कामक्षाख्राम्ध्ये व काणाचा धमे- 
झारामध्ये अंतभाव आहे. याप्रकारंकरून अष्टादश प्रस्थान सव जह्ज्ञान- 
द्वारा मोक्षाचा हेतु आहे. त्यांत कोणी साक्षात्‌ ज्ञानहेतु आणि कोणी परंपरा 
ज्ञानहेतु आहेत. हा तकंदृष्टीने सकल शास्त्रांचा निश्चय केला. यद्यपि उत्तर- 
मींमांसेवांचून सव शास्र जिज्ञासूला त्यक्त आहेत, हें शारीरकामध्यें सूतरकार 
व भाष्यकारांनीं प्रतिपादन केलें आहे हणून अन्य शाख्ही मोक्षोपयोगी आ- 
हेत हं बोलण संभवत नाहीं. तथापि सारम्राही दृष्टीकरून त्कदृष्टीने हा सार 
निश्चय केला. 
॥ म. आ. ॥ 

शुनः विठ्ठान्‌ मसिद्ध एकून । त्याशी भरला जाऊन आपण । 

जो आपला निश्चय होता संपूर्ण ॥ करविला श्रत तयाशी ॥२२॥ 

दीझा:--गुरुद्वारा श्रवण केला जो अथे त्याविषयी बुद्धीच्या स्थिरतेनि- 
मित्त सकल झाखांचा अभिप्राय विचारला तरीही पुनः संदेह उत्पन्न झाला 
कीं म्यां जो शाख्ाभिप्रायाचा निश्चय केला तोच आह अथवा अन्य अभिप्राय 
आहे. कारण कीं तकदृष्टि कनिष्ठ अधिकारी आहे, हणून वारंवार कुतर्के- 
करून संदेह होतो. त्याचे निवृत्तीकरतां अन्य विद्वानांच्या निश्वयेकरून आ- 
पल्या निश्वयाची एकता करण्याकरतां गेला. 

मू. ओं. 
मग तकंदर्शाचे ऐकून वचन ॥। ते बोलती सवे वुधजन ॥ जे 
तुर्बां आह्यांस केले कथन । तोच जाण मुख्य सिद्धांत ॥२२॥ 
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असा सकळ संक्षय निरसून । आणि अपरोक्ष ब्रह्म जाणून 

सर्वे जग जाणले मिथ्यात्वे करून ।॥ बंधमोक्ष जाण तसेची ॥ 

॥ २४ ॥ मग शेष पारध राहिले असतां ॥ अशी इच्छा उप- 

जली चित्ता ॥ जननी जनकसहित ग्रह तत्वतां ॥ पाहार्बे 

आतां सत्वर ॥ २५ ॥ 

टीका!---ज्ञान्याचा सर्वे व्यवहार अज्ञान्याच्या परी प्रारन्धेकरून होतो 
हं पूर्वी बोलिलें आहे, झणून इच्छा संभवते. आणीक कोठें शाखांत असं 
लिहिलं आहे की ज्ञान्याश्ी इच्छा होत नाहीं, त्याचा हा अभिप्राय नाहीं कीं 
ज्ञान्याचे अंतःकरण पदार्थांच्या इच्छारूप परिणामाम्रत प्राप्त होत नाहीं. 
कारण कीं अंतःकरणाचे इच्छादि सहज धम आहेत. यद्यपि अंत:करण भूतां- 
च्या सत्वगुणाचं काये आहे तथापि रजोगुण तमोगुणसहित सस्वगुणाचे कार्य 
आहि. केबल सत्वगुणाचं काये असते, तर चंचलमस्वभाव अंतःकरणाचा 
झाला पाहिजे, तशीच कामक्रोंधादि राजसी वृत्ति आणि मूढतादि तामसी वृत्ति 
कोणाच्या अंतःकरणाची न झाली पाहिजे, ह्मणून अंत:करण केवल सत्वगु- 
णाचं कार्य नाही, किंतु अप्रधान रजोगुगतमोगुणसहित सत्वगुणवान्‌ भूतांपा- 
सून अंत:करण उत्पन्न झाले, हणून अंत:ःकरणाचे ठायी तीन गुण राहातात. 
ते तीन गुण सर्वाच्या अंतःकरणाचे ठायीं समान नाहीत, किंतु न्यूनाधिक 
आहित, हणन गुणांच्या न्यूुनआधेकतेकरून सवांचे विलक्षण स्वभाव आहेत. 
या प्रकारकरून तीन गुणांचं काय अंतःकरण आहे. जोपर्यत अंतःकरण आहि 
तोपर्यंत रजोगुणाचा परिणामरूप इच्छेचा अभाव घडत नाही, ह्मणून शा- 
न्या्ची इच्छा होत नाही. यांचा अभिप्राय हा अहि कीं अज्ञानी व ज्ञानी 
दोघांशी इच्छ समान होते, परंतु अज्ञानी तर इच्छादि आत्म्याचे घम जाण- 
तो, आणि ज्ञान्याशी ज्या कालीं इच्छादि होतात त्या काली ज्ञानी इच्छादि 
धर्म आत्म्याचे अहित असे जाणत नाही, किंतु काम संकल्प संदेह राग देष 
श्रद्धा भय छज्जा इच्छादि अंतःकरणाचे परिणाम आहेत हणून अंत:करणाचे 
घमे जाणता. य। प्रकारकरून इच्छादि होतात, परंतु आत्म्याचे घम इच्छादि 
ज्ञान्याशीं प्रतीत होत नाहात, हणून ज्ञान्याच्या ठायी इच्छेचा अभाव बोलि- 
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हा, श्लसाच काया वाचा मर्नकरून जो व्यवहार ज्ञानी करतो तो सर्व आत्म्याचे 
ठायीं ज्ञान्याशीं प्रतीत होत नाहीं, किंतु सर्वे क्रिया, काया वाचा मनांचे. 
ठायीं आहे आणि आत्मा असंग आहे, हा ज्ञान्याचा निश्चय आहे, झणन 
सवे व्यवहार करीत असतांही ज्ञानी अकत्त आहे, ह्मणून श्रतीमध्ये बोलिळं 
आहे कीं ज्ञानोत्तर वतेमान शरोराचे ठायीं छत जे शुभाशुभ कमे त्याचे फल 
भुण्यपाप त्याचा संबंध नाही. एवं प्रारव्धबलकरून अज्ञान्याच्या परी सव 
व्यवहार आणि त्याची इच्छा ज्ञान्याशीं संभवते; या प्रकारे शुभसंतति राजाचे 
तिघे पुत्र गुह त्यागून गेले त्या तिघां पुत्रांची कथा सांगितली. आतां पित्याची 
कथा सांगता. 
॥ मू. ओ. ॥ 

धुव गेले गृह त्याग्रन । तेणे पित्याचे चित्त अति खिन्न ॥ 

त्याशी शून्य राज्य न त्यागवे जाण । आणि तांत्र वेराग्य एण 

नसेची ॥ २६ ॥ 

टीका:---तिघे पत्र गृह त्यागून गेले तेव्हां राजाशी तीव्र वैराग्याच्या 
अभावास्तव त्यांच्या वियोगाचे दुःख झालें आणि मंद वेराग्य झाले, ह्मणून 
विषयभोगाचे सुख होत नाही, आणि बाहर निघण्याची इच्छा करावी तर 
पुत्र निघून गेठे, हणून शून्य राज्य सोडूं शकत नाही, ह्मणून दुःख झाले. 
ज्र तीत्र वैराग्य होते तर शून्य राज्यही त्यागिता, त॑..तीन्र वैराग्य झालं 
नाहीं किंतु मंद वैराग्य झाळे हणून त्यागूं शकत नाही आणि भोगांचे ठायी 
आसक्ति नाहीं झणून उभय प्रकारे खेद झाला, मंद वेराग्याचे फल उपा- 
स्माची जिज्ञासा बोलिली आहे 

॥ मू- ओ. ॥ 

शुभसंततीच थोर भाग्य । त्याशी पथम झालं मंदवेराग्य ॥। 

तणे जिज्ञासा उपजली साँग ।। कोण ध्येय चांग ध्याऊ आतां 

॥ २७ ॥ मम भ्रष्ट भ्रष्ठ बोलाऊन पंडित ॥ यथायोग्य आसन 

देऊन बेसवीत ॥ सवाना हा प्रश्न करित ॥ कीं निद्राजाएति- 

रहित देव कोणता । २८ ॥ पुरुषाथे प्राप्तीस्त सकळ जन ॥। 
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नित्य करितात ज्याचें आराधन ॥। आणि भक्तिमान पुरुषाचं 
मन ॥ जो करीत रक्षण सवेदां । २९ ॥ ही पृथ्वीपतीची दे- 
कून वाणी ॥ तंब त्यांतून एक बोलत सुजञानी । ऐक राया 
सांगतों तुजलागूनी ॥ असे सबवे देवांत मुकुटमाणि वासुदेव 
॥ ३० ॥ शिवविरॉचि ज्याची सेवा करती नित्य ॥ जो परो- 
पकारी आणि जाणे भक्ताहित ॥ शेख चक्र गदा पद्नच निश्चिता! 
ज्याचे हस्ती शोभत आयुषें चारी । २१॥ असा तो मंगलभू- 
वते ॥ श्रीविष्णु कृपाळ निश्चिति ॥ निजसेवक जाणून चिती 
करित सवार्थीा कल्याण त्याचें ॥ ३२ ॥ शक्ति गणपति खय 
शिव'॥ हे आज्ञांकित तयाचे सर्वे ॥ असे भारत पद्मपुरा्णी 
अभिनव ।। आणि बोलती सब उपनिषदे ॥। २२॥ श्रीबिष्णू- 
च्या खरूपापामून । उपजत जग हे संपूण ॥ पीडादि दुःख 
होतां दारुण ॥ करिती आराधन तयाचे । २४ ॥ नानारूपं 
अवतार धरीत॥सव देवांचे साह्य करीत ।॥ हझणून विष्णूच प- 
जनीय देवत ।। त्यासम अन्य सव्य नसे दुजा ॥ १५॥ यच- 
पि विष्णूचा शिव उत्तम भक्त | आह असं हणती निश्चित । 
तथापि त्यास सेव्यरूप नाहीं प्राप्त ॥ रूप अमंगळ शवदबद 
शिवाचे ॥ ३६ ॥ यास्तव तयाचे ध्यान ॥ आही नाहीं करित 
जाण । भस्म डमरु गजचम प्रावण ॥ करित धारण रडमा- 
ळा ॥ ३७ ॥ तो कोणाचं करील कल्याण | तयाचा सुत तह: 
व्‌ जाण ॥ जो गगश सवे गणांचा गण ॥ रूप विलक्षण नर- 
पशू जेवीं ।। ३८ ॥ ज छठ इटे करून देवी ध्यात ॥ सव्यजी 
तिच्या सम ते रूप धरितात । निंदित अशु,चे आति अपंविजा) 
गुण अगणित विचित्र पे ॥ ३० ॥ कपट आणि दोषांची 
खाणी पूर्ण ॥ अस्वतंत्र पराधीन ॥ असें रूप पाहिजे ज्या- 
लागून ॥ तो पशुवदत्‌ होऊन सेवा करो तियेची ॥ ४०॥ झा 
भाजु रात्रंदिवस त्रमण करित ॥ एकस्थानी निश्वठनाही रा” 
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हत ॥ तद उपासकही तसाच निश्चित । भ्रमण करीत आ- 

होरात्र ॥ ४१ ॥ झणून अन्य सव देव त्यागून ॥। नित्य जागृ 

त सवनीय एक हरे जाण ।। नारद पंचरात्रीचे ठायी पूर्ण ॥ 

पूजा ध्यान प्रकरण वणिलं बहु । ४०२ ॥ 

टीका--विप्णूशी त्यागून प्रसिद्ध ज्या चार उपासना आहेत त्या एके- 
काच्या निषेधेंकरून स्मातउपासनेचाही निषेध केला. कारण कीं, पांच देवां- 
ची सम बुद्धि करून जी उपासना ती स्मातेउपासना ह्मणतात. शिवादिक चार 
देवांना १ष्णुसमानता निषेधेंकरून स्मातेउपासनेचाही अथोत्‌ निषेध केला. 

॥ मू. ओं. ॥ 

शिवसेवकाने एकून वचन । क्रोण्युक्त बोले फिरवून नयन |! 

हे राजन्‌ ऐक माझ वचन । ज्याविषयी प्रमाण बहुत असे '॥ 

॥ ४३ ॥ अन्य कोण हझणावा शिवासमान ॥ जोजेमागे त 

देत त्यालळागून ॥ हरीने मागतां देत एववय आपण ।1 सवे 

त्यागून भस्म धारण करी 1 ४४ 1! या हतूस्तव चम कपाल 

धारण करीत ।। समत्वे उत्तमाधम न विचारीत 1 नम्न राह: 

ण्याचा हेतु उपदेशित ॥ विषयीं सुरू न हात वेराग्यसम४५॥ 

असं सदाव्रत आहे थोर ॥ काक्मीपुरींत ज मरती नारी नर ॥ 

ते पावती सायुज्यमुक्ति सत्वर । गभवास दुम्तर न देखती । 

॥ ४६ ॥ नर नारी सवे शिवासमान ॥ ते दिव्यभोग पावत 

संपण । असा अद्वय उपदेश देत आपण । लिंगदेह त्यागून 

पावती ब्रह्म । ४७ ॥ उंच निंच कांहीं न देखतां ॥ सवांशी 

एकदाच माक्ते देत तत्वतां ।। शिवा समान नाहीं दाता । भक्ता 

अभक्ताचा ताता आहे जाणा४८॥पप्णृस्यभाव आह्याक्षीं आहे 

अंत ! जसे जगामध्ये जग प्राकृत ।। तसे भक्त रभून अभक्त नाशीत! 

आहे प्रसिद्ध सवेत्र जगतामध्यं ॥४९॥ हरिसवक हरसव्य पर्ण! 

रामचंद्र रामेश्वर मानीत जाण| स्कंदपुराणी व्यास बोलिला आपण! 

हरि सेवक आणि हर सव्य असे ॥५०॥ हणेल कां पद्मपुराण भार” 


तरंग सातवा २-६: 


तांत । सव देवांहून हरि असे विख्यात ॥ तो भारत तात्पये 

नाहीं जाणत । जे अप्पय्यादीक्षित बोलिला त ॥ ५१ ॥ 

टीका:--वैष्णव झणतात कीं भारतादि ग्रंथाचे ठायीं विष्णु सर्व देवांक्षीं 
पूज्य आहे ते घडत नाहीं. कारण कीं भारत अंथाचे तात्पये पाहतांना शिवा- 
चीच ईश्वरता प्रतीत होते ह॑अप्पय्यादीक्षित विद्वान याणें सकळ पुराण 
इतिहासांचे तात्पये लिहिले अहे. तेथे भारतांत हा प्रसंग आहे,कीं अश्वत्या- 
म्यार्ने नारायणास्राचा आणि अभि अखाचा प्रयोग केला तेव्हा बहुत सेनेचा 
संहार झाला. परंतु पंचपांडवांतील कोणीच मेला नाहीं. मग रथत्याग करून 
धनुर्वेदु गुरूचा धिक्कार करून वनांत चालिला, तेव्हां त्यास व्यास भगवान्‌ भेटून 
बोलते झाले की हे त्राझण तूं धनुवेदाचा आणि गुरूचा धिक्कार करूं नको, हे 
अजुन आणि कृप्ण दोघे नरनारायणरूप आहेत.त्यांनी शिवाचे पूजन बहुत 
केलं ह्मणून त्यांच्या भाक्ते अधिन होऊन यांच्या रथाचे अग्नी राहिला आहे. 
याकरतां या दोघांवर प्रयाग केली जी शस्त्रास्रे त्यांच्या सामथ्यीचा महादेव 
नाझ करतो, या भारतप्रसंगंकरून नारायण कृप्णाची विभूति महा देबाच्या 
कृपेम्तव उत्पन्न झाली हे सिद्ध होते, या कारणास्तव विप्ण चरित्राचे जे प्रति- 
पादन अथ आहेत ते शिवाच्या अधिकतेच प्रतिपादन कारेतात. कारण कीं. 
त्या म्रेथांमध्ये विष्णु सेव्य बोलिला तो विष्णु भारतप्रसंगंकरून शिवभक्त 
आहे ह्मणून ज्या शिवभक्तीनं विप्णु सव्य हातो ता शिवच परम सेन्य आहे, 
या प्रकारेकरून अप्पय्या दीक्षितांने सकळ वेप्णव, मेथेकरून प्रतिपाद्य 
शिव बोलिला. 

॥ म. आ. ।! 

शिवमतपाद्य सवारी ॥ भक्तांत उत्तमत्व गणिळे हरीश्ीं ॥ ईश देव 

पदे बोलिली सर्वाशी ॥ परी महान्म्यहित शिवाशीं जाणावें॥५२ 

टीका!--महादेव महंश शिवाद्यी हषणताहेत अन्याशीं देव इत्य झणतात, 

मृ. आ. 
शिवाहून भिन्न अशिव हणावे । ते त्यागून शिव कल्याण जाणावे! 
ज्याचे जलशायी नाम वार्णलं बरवेतो जागे हे म्हणावें कस पा॥५३. 
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अका!--कल्याणाशीं शिव हणतात, त्याहून भिन्न अशिव आहे. त्याचा 
असा अर्थ सिद्ध झाला कीं शिवाहून भिन्न अन्यदेवता अशिव म्हणजे अक- 
ल्याणरूप आहेत. त्या अकल्याणरूप देवतांचा त्याग करून कल्याणरूप 
शिवाशीं उपासारवि. 
॥ मू. ऑ. ॥ 
विष पाहून सवोशी भयउपजलं बहुत । तं कंठीं धरून निभेय केले 
समस्त । ज्याचा पुत्र गणेश असं हणतां निश्चित । विध्नजाळ 
नाशीत तात्काळची ॥५४॥ कायोमध्यें असती जेगुण । ते सवे 
कारणाचेच अहित जाण| यास्तव विध्न समूळ निदेळण | शिवाचे 
जाण करीत पे ॥५५॥ जन्म आणि मरणादुःखरूप हणती हे विध्न| 
तेंही शिवध्यानेकरून । समूळ जाण नासत॥५६॥असा सदाशि- 
च श्रेष्ट देख । हणून संवनीय तोचि एक ॥ समाधिसहित विवे- 
क॥ जागत देख टे्थे पें ॥५७॥ पाशुपततंत्राचेठायी । जसा पूजा 
प्रकार वणिला पाही । तसे ध्यानादिकरून लवलाहीं।॥शिवपद 
पाही पावावे ।!५८॥ नारदपंचरात्र मत मिथ्या जाण । लाचे 
परिमल ग्रंथी केलें खंडण | हणून जो शिवसेवेत चित्त लावील 
जाण | तो इच्छित पावेल पूण पुरुषाथ ॥ ५९ | 
टीका:---नारदपचरात्र मत सृत्रभाप्यामध्ये खंडित केळं आहे, तदनुसारी 
रामानुजादि नवीन वेप्णव त्यांचे मत कल्पतरूच्या टीका परिमलांत खंडण 
केळं आहे. 
॥ म. आ. । 
गणेश्च शिवपुत्र असं बोलिळं । आणि कारणगुण कार्यात वाि- 
छे ॥ हई ऐकून गणेश पूजक बोले। कोपे डोलविर्ले सिंहासन1६०॥ 
हे राजन ऐके तूं यथाथे । हे दोघेही मिथ्या निश्चित ॥ सत्यसम 
वचन बोलतात । परि मिथ्याभूत सवेथा पे ॥६१॥ गणेश शिवाचा 
पुत्न म्हणती । पराधीता त्याचेठायीं वर्णिती ॥ आतां याविषर्यी 
रेक कथा निश्चिती | ञ्यासमुनी लिहिती पुराणीं पे ॥६२॥ त्रि- 


धुर वधावया गेले सर्वे । हरिहरसहित अधिकारी देव ॥ प्ॅहैग- 
गेज पूजिला नाहीं जंव । तेव जिपुर पराभव किंचिद नव्हेचीए$३॥! 
पुनः पश्चात्ताप पाऊन पूणे । सर्वानी गणेश आराधिला जाण| तेव्हां 
त्रिपुराचें विध्वंसन। न लगतां क्षण झाले पें !1६४॥ समथ झाले 
ज्याचे करतां पूजन । सेवनीय योग्य हाचि एक जाण॥ जसा 
राम दश्रथनंदन । तसा विघ्नहरण शिवसुत पें ॥६५॥ व्यास 
गणेश पुराण केले| त्यांत सर्वांचे कारण गणेश वार्णल ॥ ज्या- 
च्या शूंडतून हरिहर उपजले विधिहरिश्त्क्यादिक झाले तेथूनी 
11६६] जे क्षणमात्र ध्यान करिती मनांत । त्यांच्या सर्व वि- 
घ्नींचा नाश होत ॥। असा विध्नहर निारशदिनीं जागत । भाक्ति 
सहित निप्काम सवा त्यातें ॥ ६७॥ शक्तीचा हेतु गणेश एकून) 
भगवतीचा भक्त उठिला गजून ॥ ऐक राजा माझं सत्यवचन । 
तिघे बोलती ते अप्रमाण असे सव ॥६८॥ हे राजन सव देव 
शक्तीवांचून|प्रेत देहासम तुल्य जाण।असमथे ह्णावेत शाक्तहीन 
॥ते कसें कार्या जाण करतील पें॥६९॥ ज्यांनीं शक्तीची बहुत 
केली उपासना ! हणून सकळ अधिकारी झाले जाणा ॥ हरि- 
हर स्रये आणि गजानन । यांच ठायी नानाप्रकारं देखिली च- 
क्ति पे ॥७०॥ जगामध्ये जिश्ली शक्ति झणतात | ते भगवतीचें 
रूप जाण निथित ॥ 
टीका:--भगवतीची दोन रूपं आहेत. एक सामान्य एक विशेष सर्व 
पदाथामध्ये आपले काय करण्याची जी सामर्थ्यरूप शक्ति त॑ भगवतीर्च सा- 
मान्यरूप ह्मणावं, आणि ज्या अष्टभुजादेमाति त॑ विश्षषरूप क्षणावे. सामान्य- 
रूप शक्तीचे असंख्य अंद्य आहेत. ज्यांमध्य शक्तीचा न्यून अंश ते अल्प 
झक्तिवान्‌ असमर्थ ह्मणतात, आणि ज्यांमध्ये शक्तीचा अधिक अंश ते समर्थ 
ह्मणतात. विप्णुशिवादिकांचे ठायीं शक्तीचा अधिक अंध आहे हणून समर्थ 
झणतात, एवं भगवतीच्या सामान्यरूप शक्ति अंशाच्या अधिकतेकरून 


विष्णु शिव गणेश सूयीचा महिमा मसिद्ध आहे. जसे शरीर प्राणावांबून 


९४ | विचारसांगर, 


अमेगळ असते तद्वत्‌ सवे देव शक्तीवांचून अमंगलरूप होतील हाणून ज्या 
'शुक्तीच्या अधिकतेकरून देवांचा महिमा प्रसिद्ध आहे. तो महिमा शक्तीचा 
आहे, देवांचा नाहीं. विप्णुशिवादिकांनीं भगवतीच्या सामान्यरूप शक्तीची 
अधिक उपासना केली झणून त्यांचे ठायीं शक्तीचा अधिक अंश आहे. आतां जरस 
भगवतीर्चे निराकाररूप शक्तीचे अनंत अंशु आहेत, तसे साकाररूपाचेही 
अनंत अंश आहेत. त्या साकार अंशांमध्ये कालिरूप प्रधान आहे. आणि 
माहेश्वरी वैष्णवी सौरी आदिकरूनही प्रधान अंश आहेत, विप्णूशी भग- 
वतीच्या उपासनेकरून वेप्णवीनाम भगवतीच्या अंश्याचा लाभ, तसंच अन्य 
देवांना भगवतीच्या उपासनेकरून निज निज माहेश्वरीआदि अंश्वाचा लाम 
झाला आहे, त्यांतही विष्णु आणि शिव हे भगवतीच श्रेष्ठ भक्त आहेत. 
केवरण कीं धात्याशीं ध्ययरूपाची प्रात तो उपासनेचा परमावाधि आहे. विष्णु 
आणि शिवाजी उपासनेकरून ध्ययरूपाची प्राप्ति झाली ह्मणून श्रेष्ठ उ- 
पासक अहित. 
॥ म. आ. । 

लक्ष कोट्यवाथ जे अंश आहेत । त्यांचा पाशुपतांत विचार 

केला असे ॥७१॥ तिचा काली अंश तो प्रधान । माहेरी आ- 

दि बहुत जाण । हरिहर जह्यादि तिचे करती ध्यान! तत्कृपेकरू- 

न निजांछ्य प्राप्त झाले ॥७२॥ जेव्हां व्याता ध्येयरूप होत पूणे | 

तेव्हां सिद्ध उपासना तं जाण । हरिहरांची उपासना यामकारं- 

करून । नरत्व त्यागून धारिला स्त्री बेष ॥७३॥ अमृतमथनाचे 

डार्या । हरि मोहिनीस्वरूप झाला पाही ॥ शिवघ्यान करितां 

ते समयीं । अधे शरीर देवीरूप झाले पें ॥७४॥ 

टीका:--मथन करून अमृत प्रगट केळे, तेव्हां सुरासुरांचा विवाद नि- 
राकरण करण्याविषयी विष्णु असमर्थ झाला. तेव्हां आपल्या उपास्यरूप भग- 
चतींच अस एकाम्र चित्तेकरून ध्यान केळं की आपणच उपास्यरूपाप्रत पावता 
झाला, त्या रूपाच्या महात्म्यॅकरून असुरही त्यास अनुकूळ झाले. तसें शि- 
ब्रानेही समार्धामध्ये असं भगवर्तीचे घ्यान केढें की जेणकरून अथे शरीर 





शिवार्चे उपास्यरूप झालें, कारण विक्षेपास्तव समाधीचा अभाव होतो. कणून 
सर्वे शरीर शिवाचे उपास्यरूप झाले नाही. याप्रकारेंकरून सर्व देव भभवतीचे 
उपासक आहेत 


रयफ् 





॥ मू. आ॥ 

भगवतीचे भक्त हरिहर पणे । तत्साइश उपासना करील कोण! 
तथापि जो महामायेचे करील ध्यान । तो पुरुषाये पूणे पावेल 
त्वरित ॥७५)॥| असं अन्य साधन नाहीं जगांत । एकेचस्थानीं 
भोगमोक्ष होत । जगामध्ये जो भगवतीचा भक्त ॥ सवेही भोगून 
न प्रावत गभवासा ७६ शिवकृततंत्रामध्ये ही रीति। वाणिली 
शक्तीची भक्ति सखदाती | पंच मकार काणी न त्याजितो । जे 
पुरातन सेविती बडुत पैं ॥७७॥ बलदेव आणि कृष्णदेव पूरण । 
भरथमचेच सदां करतात' पान । आणीक जश्रष्ट पुरातन । ते 
पंचही म्रकारसेवन करिती प ॥७८॥ त्या सेवनाचा विधि जो 

संपर्ण | तो परोकाराथे शिव वोलिलळा आपणा!जो मनी धरीळ 
शिववचन । तो भोगमोक्ष पावत याच शरीरीं ।॥७९॥|श्री व्यास 
केळा भागवत ग्रॅथ । उपपुराणीं काळीशी वार्णित | भगबंतीची- 
च भक्ति एक स्तवित । पूजाविधरि समस्त बहुभकारे ॥८०॥ सकल 
भगवतीचे ध्याते आहेत । हरिहर सूये गणेशादि समस्त ॥ सवे 
भरथमा सेवून होत उन्मत्त । निमग्रमनं पूजित ्याक्ति सवे ॥८१॥ 
जगज्जननी एक देवी जाग्रत॥तिच्या सेवन परमानंद पावत ॥ 
भगवती माहात्म्य ऐकन सूयेभक्त। क्रांधयुक्त बोलत एक माने 
॥८२॥ ऐक राया माझं वचन यथार्थ । कोटी शपथ करून बो- 
रतो सत्य ॥ अतिपापिष्ट आणि नीच याचें मत। जं स्नेहयुक्त 
श्रवण करतोस तूं ॥८३॥ जे अवगुण बोलती जगतांत । ते उ- 
'्तम गुण लेखिती या मागात । जे मलीन मद्य ते म्हणती तीथी 
आणि मांसाचे बोलत भुद्धनाम !!(८४॥ आणीक असे बोलती 
बिपैरीत । झणून शंदरुतंत्र न सेवी मिथ्याभूत | दक्षिण संग- 














शाय जो निष्ित । यद्यपि सवे पूजित श्रेष्ठ झणूनी ॥टपा तं 
थाषि सवे अंध भानूवबांचून । सवाचे जेथ बद्ध आहे मन ॥ 
भानु करीत सवाच प्रकाशन । त्यावांचून हात सवे अंधकार८६ 
अन्य प्रकाशक जे जगांत आहित । ते सयाचच अंक्न निाश्विता। 
भानुसमान कोणी न करी हित । स्वतःभ्रमण करीत पराहि 
सार्थ ॥८७॥ सव कार्य होत कालाधीन ।तो तिप्रकार बोलती 
सह ॥ भूत भावी वर्वमान । ही क्रिया पूणे होत सूयेगतीनें ॥ट८ 
एवं सकल भानूपासून उपजत । ज्याच्या कोर्षे सवेही भस्म 
होत ॥ त्या भाबूची स्वरूप दान आहेत | साकार निराकार 
निश्चित जाण तूं ॥८९॥ निराकार म्हणती जो प्रकाश | व्या- 
प्क जाण नामरूपांस ॥ तो एक अधिष्ठान सवास । न जाण- 
तां त्यास जग विवते होत पे ॥९०॥ हे'राजन अहंभानु अशी। 
जरी हृत्ति उदय पावेल निश्रयेशीं ।। तिच्याठायीं भगट्रन बिं- 
बरूपाशीं । संपूर्ण तमाशी करित नाच्ञ ॥? | 
टीकाः--सू्याची दोन रूपं आहेत. एक निराकार प्रकाश, दुसरा सा- 
कार प्रकाश. त्यामध्ये निराकार प्रकाश सव नामरूपाच्या ठायां व्यापक 
आहि. ज्याचा वेदांती भातिशब्दकरून व्यवहार करतात तो निराकार प्रकाळ 
सूयोचे सामान्यरूप आहे. सवे जगताचे अधिष्ठानही तोच आहे. त्याच्या 
अज्ञानेकरून जगद्विवत भान होत. तो निराकार प्रकाश अंत:करण वृत्तीचे ठायी 
प्रतिबिबसहित ज्ञान झणञओे अहंभानु अद्यी अंत:करणाची वृत्ति प्रकाशकरून 
प्रतिबिबसहित होते तेव्हां अज्ञाननिवृत्तिद्रारा जगद्विवतीची निवत्ति होते 
॥ मू. ओं. ॥ | 
आतां ऐक साकार खूप त्याच । दिनोद्यां तज मकाशत ज्या- 
चें। आणीकही बहुत अंश आहेत तयाचे । चंद्रनक्षत्रादि साचे 
नानावेध प॥९२या मकारं दाखविला भान दिविध। आणि 
जॉोणविला जेयव्ययाचा भेद ।॥ असंच वर्णिती सकळ वेद .॥ 
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टीका:--निराकार साकार मभेर्देकरून भानूचीं दोन रूपें आहेत त्यामध्ये 
निराकाररूप ज्ञेय आणि साकाररूप ध्येय आहे, यासच वेदांतामध्ये नियण- 
सगुण भेर्देकरून दोन प्रकारचं त्रक्म झणतात. 
॥ मू. आ. ॥ 
जयाच्या ठायी कधीही । तमादिकांचा लेशही नाही । एवं पा- 
हून त्याशी सवेही । जागती जन पाहीं स्वस्वकर्मी ॥९४॥ 
असा निद्रिस्त नसन सदां जागृत त्याचे ध्यान करतां तम ना 
सत ।॥ अन्य देव जागे असं बोलतात । ते सवे बिवाद मिथ्या 
भूत जाण तूं।५। याप्रकारं पांच उपासक बोलिलेस्वडीय गुण 
प्राचे पराचे अवगुण वाणिले । आणीक पंडितांनी आपलं । 


भिन्नभिन्न कथिले मिजमत ॥९६॥ 
टीका:--जसे पांच उपासक परस्पर विरुद्ध वचन बोलतात, जसं या 


पांचांचं परस्पर बिरुद्ध मत आहे. तसंच स्मार्त जे पंडित पांच देवांचे ठायी 
भेदबाद्वे करीत नाहींत त्यांचं मतही त्या सर्वाहन विरुद्ध आह. कारण वै- 
प्णवारचे असं मत आहे कीं विष्णुसमान अन्य देव नाहीं. सव विष्णूचे भक्त 
आहेत आणि विष्णूची जीं रामकृष्णनारायणादि नाम आहेत, त्या नामास- 
मान अन्य देवांचीं नामे जो जाणेलळ तो नामापराधि आहे त्यास रामकृप्णादि 
नाम उच्चारणाचे यथार्थ फल होत नाहीं. तसंच शैवमतांत शिवासमान अन्य 
देव नाहीं, आणि शिवनामोच्चारणाचं फळ विप्णुनामोच्चारणार्न हात नाहीं. 
या प्रकारंकरून सवीच्या मतांमध्य आपआपल्या उपास्य देवांसमान अन्य देव 
नाहींत. आणि म्मार्तमतामध्यं सवे देव समान आहेत हणून त्यांचे मत पां- 
'वांहून विरुद्ध आहे. तसेंच सांख्य, पातंजल, न्याय, वैश्शेपिक्र, पूवेमीमांसा व 
उत्तरमीमांसा या साहा शास्त्रांचेंही मत परस्पर विरुद्ध आहे. कारण की, 
सांख्य शास्त्रामध्ये इंथ्वराचा अंगीकार नाहीं. योगनिरपेक्षमकातिपुरुषविवेक- 
जञानकरून मोक्ष मानतात. आणि पातंजलशाख्रामर्ध्य इंश्रराचा अंगीकार व 
समार्धाकरून मोक्ष मानतात हा विरोध आहे. न्यायमतामर्ध्ये चार प्रमार्गे 


आणि वैशेषिक मतामध्ये दोन प्रमाणें मानतात हा विरोध आहे. आर्णकडी 
३८--३९ 


२९ट विचारप्तामर, 


आपजपणांत बहुत विरोध आहेत. जिज्ञासूला अपेक्षित नाहींत झणून लिहिले 
भाहींत. तद्वत पूरवमीमांसेमध्यं ईश्वराचा अंगीकार नाहीं, आणि मोक्षरूप 
नित्य सुखाचा अंगीकार नाहीं. किंतु कमेजन्य विषयसुखच पुरुषार्थ आहे, 
आणि उत्तरमीमांसेमध्ये इंश्वराचा व मोक्षाचा अंगीकार आहे. विषयसुख 
पुरुषार्थ नाही, आणि उत्तरमीमांसेचे मत या ग्रंथामध्ये स्पष्टच आहे. सवे 
शास्त्रांचे मत याहून विरुद्ध आहे आणि अन्य शास्त्रांमध्ये भेदवाद आहे. 
यामध्ये भदारचे खंडण आणि प्रातेपादन आहे. या प्रकारंकरून सकल ह्राखतरांचे 
सिद्धांत परस्पर विरुद्ध आहेत. 
॥ मू. ऑ. ॥ 
राजाने हे विरुद्ध वचन ऐकूनात्याशी संशय उपजला नवीन) 
यामध्ये सत्य बुध वोलतो कोण । बोलती युक्तिप्रमाण सबेही 
सारिखे ॥९७॥ असा संशयश्ोोकंकरून. दुःखित । कोण उपा- 
स्थ ह॑ न कळे निश्चित । ही चिंता उपजली हृदयांत । कीं को- 
णाप्रत निज संदेह सांगूं पै ॥९८॥ जगीं जे पंडित शात्निपुण! 
ते बोलती हं विरुद्ध ऐकून 1 अशी चिंता बहुकाळ असतां पणे। 
तवं तर्करृष्टि येऊन भेटला पें ॥९९॥ ते उभयतां परस्परांत 
आलिंगीत । मग ज्या भ्रकारं पुत्रापेत्याची रीत । पत्रं नमितां 
येरु आशीवाद देत । आसनीं बेसवित सर्ाति ॥१००॥ निज- 
पिता चिंतेसहित पाहून । त्केदृष्टि बोलत वचन । हे तात वै- 
क्ती चिता आहे कोण । पसन्न वदन न देखो षें ॥१॥ राजानें 
पुत्राचं बचन ऐकून । तयाशी सवेही केलें निवेदन ॥ चिंतेचा 
हेतु करावेला श्रवण । उपास्य कोण हं तत्व न कळेची ॥२॥ 
तकेदृष्टींने पित्याचे वचन ऐकतां ॥ बोले शुभसंततीशीं सुखदाता। 
कारणरूप उपास्य जाण तत्वतां । नाम त्याचीं पाहतां अनंव 
असती ॥१॥ कायेरूप तुच्छ जाण निश्चित । हा देवाचा मुख्य 
सिद्धांत ॥ व्यासे इतिहास प्राण वणणिले बहुत । त्यांत हाच 
सिद्धांत अन्य नाहीं ॥ ४॥ मनामध्ये वर्म न जाणून पंडित । 
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परस्पर करती मतं खंडित ।॥। नीलकंठ बुद्धिमान पंडित । ग्रंथ 

मारत टीका कसो जो ॥५॥ तेणें भारत टीकेचे ठायी । प्रथभच 

हा पसंग लिहिला पाही ।। आणि श्राति सिद्धांत यगाथेही । 

चर्गिला ते ठार्यी अतिउत्तम ॥ ६॥ 

टीकाः--यद्यापे सकळ पुराणांचा कत्ता एक व्यास आहे, तेणे स्कंदपुरा- 
णामध्ये शिवाचे खतंत्रतादि इंश्ररधम बोलिले, आणि अन्य देवांना शिवकृर्पे- 
करून सवे विभूतींची प्राप्त बोलिली ह्मणून जीवधर्म बोलिले, तरस विष्णुपुराण 
व पद्मपुराणामध्ये विष्णूची इंश्वरता बोलिली. तशीच कोणाची पुराणामध्ये, 
कोणाची उपपुराणामध्यें, विष्णाशेवांहन भिन्न जे गणेश्यादि त्यांना इश्वरता 
बोलिली, या प्रकारेंकरून व्यासवाक्यांचे ठायीं विरोध प्रतीत होतो. त्याचे हें 
समाधान आहे कीं सवेही ईश्वरच आहे. ज्या प्रकरणामध्ये अन्य देवांचा 
निंदा आहे त्या निंदेकरून त्मा उपासनेच्या त्यागाविषयीं व्यासांचा अभिप्राय 
नाहीं, किंतु वैप्णवपुराणामध्ये शिवादिकांची निंदा आणि विष्णूची स्तुति ती 
विष्णुउपासनेविषयीं प्रवृत्तीचा हेतु आहे. तक्षीच शेवपुराणामध्ये विष्णुआदि- 
कांची (नंदा ही त्यांच्या उपासनेच्या त्यागा्थ नाहीं, किंतु त्यांची निंदा शिव- 
उपासनेविषयी प्रवत्यथ आहे. जर एक प्रकरणामध्ये अन्याची निंदा त्यागा- 
करतां ह्णादी तर सवे उपासनेचा त्याग होइल, हणून अन्याची निंदा एकाच्या 
स्तुत्यर्थ आहे. त्यागाथ नाहीं, याशीं दृष्टांत सांगता. वेदामध्ये अमिहोत्राचे 
दोन काल बोलिळे आहेत. एक सूर्योदयाहून प्रथम, दुसरा सूर्योदयानंतर, 
त्यामध्ये उदयकालाच्या प्रसंगांत अनुद्यकालाची निंदा आणि अनुदयकाला- 
च्या प्रसंगांत उदयकालाची निंदा आहे. त्या प्रसंगीं निंदेच तात्पये त्यागा- 
विषयीं असते तर दोन्ही कालांत होमाचा त्याग होईल. आणि नित्यकर्माचा 
त्याग संभवत नाहीं. झणून उदयकालाच्या स्तुतीकरतां अनुदयकालाची निंदा 
आणि अमुदयकालाच्या स्तुतीकरतां उदयकालाची निंदा आहे. तर्सच ए- 
काच्या उपांसनाप्रसंगामर्ध्ये अन्याची निंदा एकाच्या स्तुतीविषयी आहि, 
अन्यांच्या निदेविषयी नाहीं. जरस ज्ञाखामेदकरून कोणी उद्यकालामध्ये 
-होम करतात, आणि कोणी अनुद्यकालामधध्ये करतात. दोघांशी फल समान 


२०० विचास्सागंर 


होते. तद्वत इच्छाभेदंकरून पेचदेवांतून कोणी एकाची उपासना केली असतां 
त्या सर्व उपासकांना त्रह्लोक प्राप्ति होते. तेथे भोग भोगून विदेहमोक्ष होतो, 
यद्यांपे विष्णुआदिकांच्या उपासनेकरून वैकुंठादिलोकांची प्राप्ति पुराणामध्ये 
बोलिली, न ब्रह्मलोकाची तथापि उत्तम उपासक विदेहमुक्तीचे अधिकारी आ- 
हेत, झणून ते सवे देवयानमार्गकरून त्रझलोकींच जातात, परंतु एकच न्रश्म- 
लोक विष्णुउपासकाशीं वैकुठरूप प्रतीत होतो, आणि तेथील सवे लोक चतु- 
मुंज प्रतीत होतात आणि आपणही चतुर्भुज होतो, तसे शिवउपासकाशीही 
चिवलोक प्रतीत होतो. आणि तेथील सव लोक त्रिनेत्रस्वरूप आपणासाहित 
प्रतीत होतात, या प्रकारे सव उपासकांना त्रझलोकच आपल्या उपास्यस्व 
रूपकरून तत्‌तदाकार प्रतीत होतो, कारण असा नियम आहे कीं देवयान" 
मागोबांचून अन्य मार्गंकरून जो जातो त्याचे संसारामर्ध्ये आगमन होत, 
आणि देवयानमार्ग एक त्रश्लोकाचाच आहे, झणून विदेहमोक्षायोग्य उपासक 
सवे जरह्षळोकासच जातात. त्या त्रह्मलोकाचे ठायीं असा अद्‌भुत महिमा आहे 
कीं, उपासकांच्या इच्छेनुसार सवे सामर्म्रीसाहत हा ब्रझ्मलोकच त्यांस प्रतीत 
होतो. या प्रकारेकरून पांच देवांच्या उपासनेचे सम फल होत. याविषयीही 
शंका होते कीं पांच देवांची नामरूप भिन्न भिक्ञ आहेत . आणि ईश्वर एक 
आहे. एक ईश्वराशी नानारूप संभवत नाहींत, त्यांचे समाधान सांगतो. 
सत्यपणेकरून नामरूप कांहीं परमात्म्याचे ठायी नाही. मदजुाद्ध पुरुषांना 
उपासनेकरतां नामरूपराहिेत परमात्म्याचे मायाळृत कल्पित नामरूप झारानं 
बोलिले आहे. हणून एक परमात्म्याचे ठायीं मायाळृत कल्पित नाना नामरूप 
संभवतात. या प्रकारेकरून सवे पुराणवाक्यांचा विरोध निवृत्त होतो, आणि 
पुराणवाक्यांचे ठायीं विरोधशंकेचे मुर्य समाधान अस आहे कीं विष्णु शिव 
गगणेक्ष देवी सूर्य इत्यादि जीं नामें आहेत तीं सर्व कारणन्रह्माची आणि कार्य- 
अहझ्याचीही आहेत. असें मायाविश्षिष्टास कारणजझय बोलिळ आणि हिरण्यगर्भ 
काये आहे परंसु त्यासही जश्न झणतात, या प्रकारंकरून कारणबरझ्मास विष्णु 
शिब मणेश देवी सुबोदि पदे बोधन करतात आणि कार्यत्रझासही बोधन क- 
रतात. असे पांच पदांचे जे नारायण नीलकंठ शक्ति भानु इत्यादि अनंत प- 
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योग आहेत; ते शे कारणजझ आणि कार्यअझ दोघांचे बोभन करतात. कोठे 
कारणत्रक्षार्जे व कोठ कार्यअझाचं प्रसंगानुसार बोकन करतात, अले सेंधबपद 
अंश्व व लवण या दोषांचे बोधन करतं. भोजनमसंगाचे ठायीं सेघवपद लव- 
णाचे बोधन करतं आणि गमनप्रसंगाचे ठायीं सैघबवपद अश्वार्चे बोधन कर्जे, 
तर्स विष्लुपुराणामर्ध्ये नारायणादि परदे कारणजझ्याचीं बोधक आहेत, आणि 
शिव गगेश देवी तूयोदि पदे कार्यजरक्षाचीं बोधक आहेत. झणून वेष्णबां- 
भामध्ये विष्णूची स्तुति आणि शिवादिकांची निंदा येणकरून व्यासाचा ह्वा 
अभिप्राय आहे कीं कारण जक्ष उपास्य आहे आणि कायेजझ उपास्य नाही. 
तसंच स्कंदपुराणादि शेवमेथाचे ठायी शिवमहेशादि पदे कारणजकझबोधक 
आणे विष्णु गणेश देवी सूयोदि पदें कार्यजझ्म बोधक आहेत, झणून त्यामर्ध्ये 
कारणज्रझाची स्तुति आणि कार्यब्रह्माची निंदा आहे. तर्सच गणेशपुराणामर््ये 
गणेशपद्‌ कारणब्रझारचे वाचकु आणि विष्णु शिवादि परदे का्येज्रझवाचक आ- 
हेत हणून कारणाची स्लुते आणि कार्याची निदा आहे. तर्सच काली 
पुराणामध्ये कालिआदिकरून जीं पदें तीं कारणब्रझ्मोधक आणि विष्णु शि- 
वादि परदे का्येत्रझबोधक आहित, कषणून कारणाची स्तुति आगि कार्याची 
नंदा आहे. तसंच सोरपुराणामध्ये सूयेभानु इत्यादिपर्दे कारणजक्षबोधक आ_ 
हत झणून त्यांची स्तृुते आणि अन्य पदांनीं ज॑ बोध्य कायेज्रझ त्याची निदा' 
आहे. या प्रकारंकरून सवे पुराणांमध्ये कायकारण संज्ञारूप संकेतांचा भेद 
आहे उपादेय, हेय, जो अथे त्याचा भेद नाहीं, सकल पुराणामर्ध्ये कारण ज- 
झाची उपासना उपादेय म्हणजे ग्रहण आहे, आणि कार्याची उपासना हेय 
झणजे त्याज्य आहे. या कारणास्तव सच पुराणं एककारण जक्षाची उपास्यता 
बोधन करतात. त्यांचा आपसांत विरोध नाही. यद्यपि चतुभुज तिनेत्र वकतुंड 
अष्टभुजादि मूर्ती मायेचा पारेणाम आणि चैतन्याचा विवते अद्देत म्हणून 
कार्ये अहित, आणि त्यांचीच उपासना बोलिली आहे. तर्थापि त्या चतुर्भुजाबि 
मूर्सर्चि मायाविशिष्ट जं त॑ कारण आहे, त्याचा विचार करून पाहातां भेद्‌ 
नाहीं, म्हणून त्या आकाराचा बाध करून कारणरूपतेकरून त्यांच्या ळप- 
सर्नविषयी तात्मये आहे, कारण कीं आकार काये आहे, म्हणून तुच्छ आहे. 
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अक्षणे कारण सत्य आहे. आणि ज्याची मेद प्रका अकासचे ठावी स्थित 
होते त्याने शाख्ोकत आकाराचीच उपासना कराव्री. तेणेकरून 'त्याची 
प्रज्ञा निश्चल होऊन कारणत्रझ़ उपासनेच्या ठायीं स्थिति होहेल. आतां कारण- 
जरह्म उपासनेचा प्रकार सांगता. तज्रझ जगताचे कारण आहे. सत्यकाम सत्व- 
संकल्प सवेजञ खतंत्र सववीर्च मेक कृपाठ आहे. असे ईश्वरघमोर्च चिंतन. 
कराबें. मूर्तिचिंतनाविषयीं शाखाच तात्पये नाहीं. आणि अनेक मूर्ति ज्या 
शाखामध्ये लिहिल्या आहेत, त्या उपासनेनिमित्त नाहींत, किंतु सवे मूर्ति 
कारणजझाच उपलक्षण आहे. जे ज्याच्या एकदेद्याचे ठायी असते आणि 
कदाचित्‌ असतं आणि व्यावतेक असते तं उंपलक्षण हणावे, जस काकवान्‌ 
देवदत्ताचें गृह आहे, या वाक्यामध्ये देवदत्ताच्या ग्रहाचे काक उपलक्षण 
आहि. कारण कीं ग्रृहाच्या एक देशाचे ठायीं काक असतो. आणि" कदाचित्‌ 
असतो सवदा नाहीं. आणि अन्य ग्रृहांहून देब्रदत्तगृहाचा व्यावतक आहे. 
तशी जगत्कारण ब्रह्माच्या एक देशाच्या ठाथीं मूर्त असते आणि कदाचित्‌ 
असते आणि चतुभुंजादि मूत कारणब्रह्माचच ठायीं आहे. अन्य ठायीं नाहीं. 
झणून व्यावतक होण्यास्तव उपलक्षण आहे. उपलक्षणाचं ह प्रयोजन आहे, कीं 
विशेष्य वस्तुच्या स्वरूपाचे ज्ञान होतं, जर्स काकापासून देवदत्तगृहाचे ज्ञान होतं 
अन्य प्रयोजन काकापासून होत नाहीं.तसंच चतुभेजादि आकारापासून निराकार 
कारणजझांचे ज्ञान उपासनेनिमित्त मूर्ति प्रतिपादनाचे प्रयोजन आहे, अन्य नाहीं 
आणि मंदप्रज्ञावान्‌ शाखत्राभिप्राय न समजून त्या आकाराचे ठायीं आग्रह क- 
रतात, आणि शालक सारमेय न्यायेंकरून परस्पर कलह करतात, याचा अभे 
सांगता, कीं लियेच्या भावाचे नाम शालक आणि कुञ्यास सारमेय ज्लषणतात, 
दृष्टांतास न्याय झणतात, एकाच्या शालकाचं नाम उत्फालक आणि शाल- 
काच्या शत्रूचे नाम धावक होते. आणि त्याच्याच घरच्या कुत्र्याचे नाम घावक 
आणि दुसर्‍या घरच्या कुत्र्याचं नाम उत्फालक होते. आणि त्या पुरुषाची खी 
प्रथमच गृही आली होती. तेथ दोन्ही कुत्रे आपसांत भांडू लागले तेव्हां 
स्त्रीचा प्रति व श्वश्रादि उत्फालकाशी शिव्या देऊन आणि आपल्या थाब- 
कान्दी स्तुति करले झाले. तेणेकरून त्या खीशीं अशी आति झाली की, 
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माझ्या भावाशी शिव्या देतात, आणि त्याच्या शत्रन अविकता वर्णन कर- 
तात. झणून दःशित होत्साता भत्मोपाश्यी केश करती झाली, जसा त्यांचा 
अभिप्राय जाणल्यावांचून समानसंजंकरून अमाने ख्रीशी केल झाठे, तशी 
वैष्णवग्नंथांचे ठायी शिवादि नामकरून कायंत्रश्माची निंदा केली हा अभिप्राय 

जाणन शैवादि दुःखित होतात आणि शिवपुराणाचे ठायीं विष्णु आदि 
नार्मेकरून * कायेत्रह्माची निंदा न जाणन बेैप्णव दुःखी होतात आणि सकल 
पुराणांचा हा अभिप्राय आहे कीं कारणजझ्म उपास्य आहे व का्थत्रश्म त्याज्य 
आहे, मायाविशिष्ट चतन्य कारणत्रह्म हणतात, मायाळृत कार्यबिशिष्ट 
चेत्म्य का्यत्रह्म हणतात, हा अथ भारतटीकंत आरंभींच लिहिला आहे, 
आणि सवे बेदांताचा हाच सिद्धांत आहे 

॥ मू. ऑ. ॥ 

राजाने श्रवण करतां पुत्रवचन | हृदयी किंचित्‌ सुख झालं उत्पन्ना) 

पुनः तेणें पुत्राज्ञी केला प्रश्न । शास्र परस्परावेरुद्ध कां बोलती 

पें ॥७॥ त्यामध्ये कोणतें सत्य । ते सत्वर सांगे मजप्रत ॥ ज्या- 

चा यथाथ पाहतां अथे । ग्रहण होत बुद्धीशीं ॥८॥ तकंदृष्टीने 

पित्याचे ऐकन वचन । उत्तर देतसे परम प्रमाण ॥ उत्तरमीमांशा 

उपदेश पूण । विरुद्ध लेश जाण नाहीं जथं ॥९॥ पंचशास्त्रं तीं 

वेदाविरुद्ध । म्हणून जाणावीं ती अशुद्ध ॥ किंचित वेदानुसार 

प्रासिद्ध । परि आविकारी मंद सविती तेची ॥२१०॥ 

दीका!---मूळ ओवीत किंचित्‌ सुख झालें, याचा असा अभिप्राय की; 
प्राणांतील विरोधशंकेचा नाज झाला तेणेकरून सुख झालं परतु षट्शाख्रांची 
परस्पर विरोधशंका नासली नाहीं झणून किंचित्‌ सुख झालं. असं झटले. 
आतां त्या शाखत्रांविषयीं प्रश्न केला त्याचं उत्तर सांगता. यद्यपि सकलद्याखांचे 
कर्ते सर्वज्ञ अहित. सांख्याचा कत्ती कापेल, पातंजलाचा कत्ती पतंजलि, न्या- 
याचा कत्ती गोतम, वैशेषिक शाख्ाचा कत्ता कणाद, पूर्वमीमांसेचा कत्ती जय- 
मिनी, उत्तरमीमांसेचा कत्ती व्यास, या सवोर्चे माहात्म्य प्रसिद्ध आहे. हणून 
यांचीं वचनरूप शाखंही सर्वसमान आणि प्रमाम असावीं, तथापि सव बार 
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बरथांमध्ये प्रबळ प्रमाण बेद्याक्य आहे. कोरण कीं वेदाचा क्ती सवश इश्वर 
आहे. त्याचे ठायीं अमसंदेह विप्रलिप्सादोष संमवत नाहीत. जाणि शा- 
ख्रांचे कर्ते जीव आहेत, झणून त्यांचे ठायी अमादि दोषांचा संभव आहे. 
यद्यपि झाखकारहि सवजञच आहित, तथापित्यांन सवेश्ता योगमाहात्म्येकरूनं 
प्राप्त आहे. हणून युंजान योगी आहेत आणि ईश्वराशी सवेशता स्वभार्वसिद्ध 
आहे, झषणन युक्त योगी आहे. ज्याशीं चिंतनंकरून पदार्थाचे ज्ञान होते तो 
युंजान योगी झणावा, ज्यासी एकदाच सर्वे पदा्थे अपरोक्ष प्रतीत होतात तो 
युक्तयोगी हणावा.असा इंश्वर आहे.युक्त योगी कृत वेदवचन प्रबळ आणि युंजान 
योगीकृत शारत्वचन दुर्बल आहे हणून वेदाशीं जे अनुकूल तंच शाखप्रमाण आणि 
बेदविरुद्ध अप्रमाण आहे.पांच शास्त्र ज्या प्रकारंकरून वदविरुद्ध आहेत तो प्रंकार 
शारीरकादि म्रंथांचे ठायी स्पष्ट आहे. आणि उत्तरमीमांसा कोण्या 'अंद्याचे ठायी 
वेदाविरुद्ध नाहीं.झणून प्रमाण आहे आणि अन्य.शाख्ही कोणी अंश्याचे ठायीं वे- 
दासार पाहून मेदबुद्धि त्याचे ठायी विश्वास करतो.परंतु बहुत अंक्याचे ठायीं वेदवि 
रुद्ध आहेत.ह्षणन त्याज्य आहेत,जर कांहीं अंशाचे ठायी वदानुपार होण्यास्तव 
उपादेय असावे,तर जैनशाख्ही अहिंसा अंश्याचे ठाबीं वेदानुसार आहे कझषणन तेही 
उपादेय झालें पाहिजे, परंतु त त्याज्य आहे, उपादेय नाही, यर्थुपि सुगत 
ईश्वराचा अवतार आहे त्यास बुद्ध झमणतात. त्याचें वचन वेदासमान प्रभाश 
झालं षाहिजे, तथापि बुद्धअवतार विप्रलिप्सानीमत्तास्तव झाला हणून त्यार्चे 
वचन सवेथा अप्रमाण आहे, वचनेच्या इच्छेश्ञी किंवा ठकविण्याच्या इ- 
च्छेशीं बिप्रलिप्सा झणावी. या कारणास्तव सर्वीश्ञाचे ठायी वेदानुसार उत्तर- 
मामांसाच सवेथा मुमुक्षशी उपादेय आहे, यद्यपि उत्तरमीमांसा व्यासळूत 
सूबरूप आहे त्याचं न्याख्यान बहुतानीं बहु मकारकरून केळं. तथापि शं- 
करळूत जे व्याख्यान तेच वेदानसार आहे. अन्य वेदानुसार नाहीं. हं पेचम 
तरेगामध्ये प्रतिपादन केठें आहे. झणून अन्य पंचशाखे अपममाण आहित 
आणि या तरंगामध्ये सर्व शाखे मोक्षोपयोगी आहेत, असे ज॑ बोठिळं 
त्कदृष्टीच्या सारम्राही विवेकास्तव बोलिले. जसं कोणाच्या शत्रूने त्यास शरू 
मारले; तेण रुधिर निघून देवगातीनं रोग होता तो निदच झाला. तेव्हां सा- 
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रम्नाही पुरुष शख््घाताचा उपकार मानतो, त्स अन्यः शास्त्राने कोणत्याही 
रौतीकरून अंत:करणशाद्धि आणि निश्वळता झाली असतां पुरुष निवृत्त होऊन 
वेदानुसार निश्चय करील तर मोक्ष होईळ आणि सवेथा त्याचे ठायी. आग्रह 
करील तर अंघगोलांगुल न्यायंकरून अनथं प्राप्त होईल. झणून सकल शास्र 
त्यागून अद्वेतव्याख्यानरीतीकरून उत्तरमीमांसा उपादेय आहे अंधगोलांगुळ 
न्याय कसा तो सांगर्ता. कोणी एक धनिकाचा पुत्न चोराने वनामध्ये नेऊन 
अळंकार घेऊन नेत फोडून सोडून दिधला. तेव्हां तो रुदन. करूं लागला. 
मग त्या बाळकास निर्दय वेचक पुरुष भेटला. त्यानं उन्मत्त बैलाचे पुच्छ 
हातांत दिधले, आणि सांगितलं की हं पुच्छ सोडूं नको. तुझ्या म्रामामध्ये 
हा एंनह़ा,नेईल. तो दुःखी बालक त्या वचनाचे ठायीं विश्वास करून दु:- 
खानुभव. करून नष्ट झाला. तसे विषयचोर विवेकनेल्र फोडून . संसारवना- 
मध्य सोडिताच॑. तेथ भेदवादी निर्दय वेचक अन्य शाखासिद्धांताचे ठायी आ- 
अ्रह करवून असं हणतात कीं आमचा उपदेशच तुजला परमसुखाचा हेतु 
होईल. हा उपदेश सोडू नको. त्या वाक्याचे ठायीं विश्वास करून पुरुषाथे 
सुख न पावून जन्ममरण महादुःखाचा अनुभव करतात, क्षणून अन्य शाखत्र 
त्याज्य आहेत. ॥ मू. ओ. | 

शवं शुभसंतठि राजा आपण । तकंदृष्टीचे बचन ऐकून ।। संश- 

य शोक सकळ निरसून । पावला संपूर्ण कुशल पें ॥११॥ कारण 

ब्रह्माची उपसना पूर्ण । करी बहुत चित्त स्थिर करून । तर्क- 

दृष्टि निजगुरू जाणून । राजसमाज संपूर्ण अर्पित त्याशी ॥१२॥ 

, ळुका'भ-यद्यपि तकेदृष्टि राजाचा पुत्र होता तथापि उपदेश उत्तम केळा 
झणून गुरुपदवीप्रत प्राप्त झाळा, हे अझविद्येचे माहात्म्य आहे. 
॥ मू. ऑ. ॥ 

मग कांहीं कालांतरंकरून । राजान त्यागिला निजप्राय ॥ जे 

थं सवे मुनी करती गमन । त॑ पावला नाण जह्मसदन ॥१२॥ 

टीकाः--राजाच्या मरणाचा देझकाल सांगितला नाहीं. याचा हा अभि- 
प्राय आहे कीं उपासकाच्या मस्णाविषयी देशकालांची अपेक्षा नाहीं. दिवसां 
मरो अधवा राती मरो. दक्षिणायनांत अथवा उत्तरायणांत पवित्र भूमीचे ठायी. 


३०६ विचारतागर, 


अथवा अपवित्र भूमीचे ठायीं सर्वथा उपासनाबळकरून त्यास देवयांनमार्ग- 
द्वारा जझलोक प्राप्ति होते. आणि पूर्वी अदृष्टीच्या प्रसंगामर्ध्ये देशकालादि 
प्रकार बोलिला तो योगसहित उपासकांना बोलिला. केवळ ईश्वरशरण उपास- 
कांना देशकालांची अपेक्षा नाहीं, हे सूत्रकार व भाष्यकारांनीं प्रतिपादन 
केळे आहे, ॥ मू. ओ. ॥ 
तकंदाष्टि अतिह्लाननिपुण । करिता झाला यथाविधि राज्य पालन 
किंचितही संग न लागत जाण । ब्रह्म निधोर पूणे होत्सातां| १४ 
प्रारूधाचा होतां अंत | परम धाम पावला यथाथे। आत्मा पर: 
मात्मा ऐक्य निथ्चित । देहरक्षा हात यथाक़मे ॥१५॥ 
टीकाः--यद्यपि आत्मा झणजे कूटस्थ साक्षी त्याचा परमात्म्याशी सद, 
अभेद आहे, तथापि उपाधीकृत भेद आहे. उपाधिलयास्तव उपाधिकृत भे- 
दाचा अभाव होतो. परमात्म्बाश्ली अभेद बोलिला त्याचा हा अभिप्राय आहे 
कीं विदेहमुक्तीचे ठायीं इश्वराशीं अभेद होतो. शुद्धचेतन्य त्रझाश्ीं नाहीं, हा 
प्रसंग झारीरक भाष्याच्या चतुथोध्यायांत प्रतिपादन केला आहे कीं, विदेह- 
मुक्तांचे ठायीं सत्यसंकल्पादिक रूपाची प्राप्ति जयमिनिमतंकरून बोलिली 
आणि ओडुलोमीच्या मर्तकरून सत्यसंकल्पादिकांचा अभाव बोलिला आहे, 
आणि सिद्धांतमताचे ठायी सत्यसंकल्पादिकांचा भाव अभाव दोन्ही बॉ्लेळ 
आहेत. त्याचा असा अभिप्राय आहे कीं बिदेहमुक्तिकाळीं ईश्वराश्षी अभे ' 
होतो. ईश्वराचे सत्यसंकल्पादि विदेहमुक्तींचे ठायीं अन्य जीवांनी मानिले £.- 
हेत, ह्मणून सत्यसंकल्पाचा भाव आहे आणि तो ईश्वर परमा्थदृष्टीकरून "शुद्ध 
आहि त्याचे ठायीं कोणीच गुण नाहोंत्र, किंतु निगुण आहे झणून सत्यसंक 
ल्पादिकांचा अभाव आहे. यद्यपि जीवही संसारदशेचे ठायी परमाथंदृष्टी- 
करून निरुण आहे, शुद्ध आहे, तथापि जीवाशीं संसारदशशेचे ठायी अविदये- 
करून कतृभोक्तृपणा मतीत होतो. ईश्वराशी कषींही आत्म्याचे ठायी अथवा 
अन्य ठायीं संसार प्रतीत होत नाहीं. हाणून सदां असंग निर्गुण शुद्ध आरे. 
या कारणास्तव ईश्वराशी जो अभेद तोच शुद्धाशी अभेद आहे आणि इंश्व- 
राशी जो अभेद तो शुद्धाशी अभेद न मानील तर ईश्वराशी शुद्ध अश्याची 
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प्राप्ति कधींच होणार नाहीं. कारण जीवाचे परी ईश्वराशी उप्देशजन्य ज्ञान 
आणि बिदेहमोक्ष कषींही होणार नाहीं. सदां प्राप्त जे त्याचे रूप ते शुद्ध 
नाही, झणून इधर जीवाहनहो न्यून सदां बद्ध आहे अस सिद्ध होईल. 
-झणून हें मानणें योग्य आहे कीं, इंधवराशीं आवरण नाहीं, हणून उपदेश 
ज्ञानाची अपेक्षा नाहीं. आवरणाच्या अभावास्तव आंति नाहीं झणन नित्य 
सवज्ञ नित्य मुक्त आहे. माया आणि तिचे कार्य आत्म्याचे ठायीं प्रतीत 
होत नाहीं झणून सदां असंग आहे, असंग आहे झणून शुद्ध आहे. या 
प्रकारेकरून ईश्वराशी जो अभेद तोच शुद्ध चेतन्याज्ञी अभेद आहे. यास 
र्हैपत सांगतां. जेव्हां मठस्यित घटाचा मठामध्यं भंग होतो तेव्हां घटाका- 
चा लय मठाकाशामध्ये होतो, महाकाशामध्ये नाही. तद्वत विद्वानार्च 
डारीर इंधरळल”जहांडाचे ठायीं नष्ट होते, आणि ब्रह्मांड सर्वे इश्वर शरीर 
आ्रायेच्या अंतभेत आहे, हणून विद्वानाचा आत्मा विदेहमोक्षाचे ठायीं जरक्षां- 
डाच्या बाहेर गमन करीत नाहीं. या प्रकारे इंश्रराशीं अभेद होतो. परंतु 
जसा मठाकाशाशीं घटाकाशाचा अभेद झाला, तो घटाकाश महाकाशरूपच 
आहे, तसा इंश्वराशीं अभद होतो तो इंश्वर शुद्ध जकच आहे क्षणून शुद्ध 
जक्माची प्राप्ति होते ॥ मू. आ. ॥ 
विचारसागर केला हा ग्रंथ । गोप्य जो वेदसिद्धांत निश्चित ॥। 
हींच यामध्ये रत्ने आहेत बहुत ॥ तीं विवाकि पावत प्रगटपें 
अ अशेष व्याकरण करून पठण || सांख्य न्यायाच्या ठायीं 
जे ॥ पाहिले ग्रंथ अद्वेत संपूर्ण | कांहीं शेष जाण न 
राहिले ॥१६॥ आणि अन्य जे कढीण निबंध । ज्याचे ठायी 
असती मताचे भद ॥ श्रमकरून तेही जाणिल यथाविध | सहि- 
त बेद नित्रलदास ।॥!८॥ त्याणे केला हा भाषाग्रंथ । किंचित्‌ 
ठज्जा न आणिली मनांत ॥ त्याचा हेतु ह्याचे निश्चित । दया 
हा धर्म सर्वात भ्रष्ठ पें ॥१२.॥ व्याकरणादे अध्यायनाबांचून। 
संकृत ग्रंथाचे न होत ज्ञान ॥ येथे मंदी अनायासकरून | पर- 
मानंद पूणे पावती ।२०॥ दिलछ्ठीपासून दिशां पाथ्चेम । अष्टाद- 


न्ट विचारँसॉगॅर, 


श कोश हां ग्राम ॥ किहडोली त्याचें नाम । ग्रंथागम तेथं स- 
पूणे झाला ॥२१॥ ज्ञानी बिदेहयुक्तींत । ज्याक्षी अभेद होतात 
तो दाद आदिरूप निधित । ज्याश्ी वार्णित वेद पे ॥२२॥ व्य- 
भिचारी हं नाम आणि रूप॥ त्यामध्ये जे अनुगत एकस्वरूप ।। 
ज्याशी म्हणती अस्ति भाति भियरूप | तच लक्ष्यस्वरूप दाद 
पदाचे ॥२३॥ इति श्रीविचारसागर ग्रंथ | पंडित निश्रलदास 
कृत ।। जीवन्मुक्ति विदहंमाक्ते निश्चित । वाणिली यथाथे सप्तम 
प्रकरणी 1१२४७  ॥ ॥ ॥ ॥ ॥ ४ 
अथ परार्थना--आओ. ।॥निश्वळदास महापंडित । तत्कृत हा मुठ ळे प 
सवे शाखांचा मा्थताथे ॥ हिंदुस्थानि भाषंत वर्णिला ॥१॥ त्याच भाषेवरून ॥ 
केले महाराष्ट्र व्याख्यान । त्याचं मुख्य हेंच कारण ॥ की म नै व्हावे आप- 
णाशीं ॥ २ ॥ यद्यपि महाराष्ट्र भाषत ॥ वेदांत ग्रथ आहेत बहुत ॥ तथापि 
विचारसागर मंथांत ॥ वेदांतप्राकेया सांग आहे ॥ २ ॥ आणि वेदांतप्रक्रि- 
येशीं ॥ गंथ असतील स्वदेशी ।। परी दृष्ट नाहींत आह्याशी ॥। म्हणून हाच 
मानसीं प्रिय झाला ।। ४ ॥ जातां श्रोत्यांशी कारेती विनंती ।। जसे होतं मू- 
ळग्रंथी ॥ तंच वार्णेठ यथामति ॥ प्राकृत भाषेकरून । ५ ॥ आतां .जर अर्स 
म्हणतील कोणी ॥ हे भाषांतर केलें ज्याणीं | स्वनामामिधान त्याणी ॥ गैथी 
प्रगट कां नाहीं केल ॥ ६ ॥ तर तुमचा पदाथ घेऊन ॥ ,तुहझ्यासच केला अ- 
पेण ॥ अश्ा विचारं पाहातां पूणे ॥ यांत माझा पुरुषार्थ काय असे पट र 
आतां ऐका मुमुक्षजन ॥ उछ्ली याचं करा श्रवण मनन ।॥ निदिध्यास क्रॅरितां 
पूर्ण |) परम कल्याण पावाल पैं ॥ ८ ॥ आतां सवे ऐश्वयीश्ीं सहित ॥ विरा- 
जमान जे श्रींगुरुदत्त | तयाशी करून प्रणिपात ॥ राहिला स्वस्थ तच्चितनी 
॥ ९ ॥ श्रीगुरुदत्तात्रेयापणमस्तु ॥ शभंभवतु॥ ॥  ॥  ॥ 





